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भारत में विवेकानन्द 


स्वामी विवेकानन्द 


अनुवादकः--प. सुर्वेकाम्त भिपाठी, 
“निराला ! 





श्रीरामकृष्ण आश्रम 
नागपुर, सी, पी. 


2० उ्मा;बयदारक८- अप, 


ग़रूत ९७४ ॥ [ सूप ५ थे. 


भरकाशक-- 


स्वामी भास्करेश्वरामन्द, 
अध्यक्ष, श्रीरामकृष्ण भाश्रम, 


अर छी>पी: फ् 


भीरामकृष्ण-शिवानन्द-स्मुृतिग्रंथमाला 
पृष्प-बत्तीसवाँ 
( सर्वाधिकार स्वरक्षित ) 


म्ुन्रक--- 
छा. भें, पटले; 
रामेश्वर प्रिंटिंग प्रैश, पितागईी, माग[र 


वक्तन्य 

पश्चात्य देशों के अमण से लोटने पर स्वामी विवेकानन्ध ने सन 
१८५९७ में कोलम्बों से लेकर अल्मेड़ा तक जो यात्रा की थीं उसमें 
उन्हें स्थान स्थान पर मान-पत्र प्रदान किये गए थे । स्वाधीजी ने उन 
मान-पत्रों के उत्तः-स्वरूप जो अभिमाषण दिये थे, उनका संग्रह अंग्रेजी 

इण्डियन ढेक्चर्स ? ( [ताक ॥०७४प्र/% ) नामक अंथ में 

प्रकाशित है । “ भारत में विवेकानन्द ? उक्षी पुस्तक का हिन्दी रूपा- 
न्तर है । इन भावयक्त स्फूर्तिप्रद्‌ भाषणों-प्रेंवेद्धान्त ,का सच्चा स्वरूप 
उदघाटित है । इन्हें पढ़ने पर विदित हो ,जात्ा.है [# स्वदेश तथा भा[रन 
तीय संस्कृति के प्रति स्वामीजी की,कितनी अपाए, श्रद्धा थी। उनके राष्ट्र 
निर्माण सम्बन्धी पेध और ठोप्त विचारी की प्रचार की आज की परिस्थिति 
में कितनी आवश्यकता है, क्या इसे भी बतलाना होगा  स्वाधीन 
भारत अपने महापुरुषों के सदुपदेशों से लाभान्वित हो; यही इस पुस्तक- 
प्रकाशन का उद्देश्य है । 

यह हिन्दी अनुवाद हिन्दी साहित्य के सुविस्यात लेखक तथा 
कवि पं. सूर्यकान्तजी त्रिपाठी, “निराला ” ने किया हे । इस महत्वपूर्ण 
कार्य के लिए हम उनके प्राति परम क्ृतज्ञ हैं। 

हम पं. शुकदेव प्रसादजी तिवारी (श्री विनय मोहन शर्मा ), 
एम, ए., एल-एल. बी., प्राध्यापक, नागपुर महाविय्याक्षय, के अत्यन्त 
आभारी हैं, जिन्होंने इस पुस्तक के कार्य में हमें बहुमूल्य सूचनाएँ 
वी हें। 

हमें विश्वास है ।की इस पुस्तक के अध्ययन से पाठकों का अनेक 
दिशाओं में छाम होगा । 


नागपुर, । 
स्वातंत्य-दिन, १५ अगस्त १९४८ प्रकाशक 


हमारे अन्य प्रकाशन 
हिन्दी विभाग 


१-७. भीरामकुष्णवचनास्तत-तीत मार्गों में -अनु० पै, सूर्यकान्त श्रिपाठी, 

* निराला | प्रथम भाग ( द्वितीय संस्करण ), मुल्य ६); 
हि द्वितीय भाग-सुल्य 5); वृतीय भाग-पमुल्य ७॥) 
४-५, श्रीरामकृष्णलीलासुत- विस्तृत जीवनी )-( द्वितीय संस्करण )- 


दो भागों में, प्रत्येक भाग का मूल्य .., 


६, पिवेकानन्द-चरिति-( विस्तृत जीवनी )-सत्पेद्धनाथ मज़मदार, मुल्य ५); 
७, विवेकानम्दजी के संग सें-( वा्तौलाप )-शिष्य शरघ्रम्द्र; मुल्य 


स्वामी विवेकानन्द कृत पुस्तकें 
४ ८, चर्मचिश्लान ( प्रथम संस्करण ) 
९, कमेयोंग , ( प्रथम संस्करण ) 
१०, कट घम ( प्रथम संस्करण ) 
११, प्रेमयोग ( द्वितीय संस्करण ) 
१२, भक्तियोगा (द्वितीय संस्करण ) 
१६. आत्माजुभूति तथा उसके मारे ( तृतीय संस्करण ) 
१४. परिनाजक ( तृतीय संस्करण ) 
#म०५, पराय्य और पाश्चात्य ( तृतीय संस्करण ) 
१६, घर्ेरदर्य ( प्रथम संस्करण ) 
१७, शिकारो वक्‍तता . ( चतुर्थ संस्करण ) 
१८. मेरे गुरदेव (वृततीय संस्करण ) 
३५९, हिन्दू घमम के पक्ष में. ( प्रथम संस्करण ) 
' २०, धर्तेमान भारत (द्वितीय संस्करण ) 
' २१, प्रवद्वारी बाबा (अ्रथम सैस्करण ) 


२२, मेरा जीवन तथा ध्येय ( प्रथम संस्करण ) 
श३, सरणोत्तर जीवन ( म्थम संस्करण ) 
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२५४, भगवान रामकष्ण धर्म तथा संघ-स्वामी विषेकानन्द, स्वामी 
शारदानन्द, स्वामी बच्चानन्द स्वामी शिवानन्द, मूल्य ॥+) 
२०, मेरी समर-नीति ( प्रथम संस्करण ) (&) 
मराठी विभाग 


१-२. भीरामकृष्ण-चरित्र-दो मार्गों में-म्त्येक भाग का मूल्य २2॥) 


3, श्रीसमक्ृष्णकावसुभा (द्वितीय संस्करण ) ॥“) 
४. औरामऋष्ण परमदंस देव यांचे साक्षित्त चरित्र “ता 
७. शिकागो-व्याख्याने ( द्वितीय संस्करण )-स्वामी विवेकानन्द्‌ ॥ १) 
६, माझे शुददेब-स्वामी विवेकानन्द |) 
७, साधु नाग महाहय चरित्र ॥) 


शीरामकृष्ण आश्रम, धन्तोी, नागपुर, सी. पी, 


अनुक्रमणिका 


विषय पृष्ठ 
कोहम्बो का व्याख्यान... २039 522 १ 
घेदान्त २६ 
पाम्बन-अभिनन्वुन॒ ... हर रा प्‌ 
ययार्थ उपासना र रा ई ६३ 
रामनद-अभिनन्द्न... >३» «४5९६ ध््द 
परमकुड़ी-अभिनन्दन ... 5७६ 8 ८६ 
मानमदुरा-अभिनन्द्न ... २३४ न १०० 
मदुरा-अभिनल्तन ... ब्फ १०९ 
वेदान्त का उद्देश्य ... मिलन भा १२० 
मद्रास-अभिनन्दुन॒... बे ५ १६९ 
मेरी समर-नीति ... कमर «३६ श्जरे 
भारतीय जीवन में वेदान्त का प्रभाव २०८ 
भारत के महापुरुष ... बे ५३५ २४२ 
हमारा प्रस्तुत कार्य... मर "डे २७६ 
मारत का भविष्य ... ३ 5 ३५०३. 
बान $«६ बेड ३ «७ शे३२७ 
कलकत्ता-अभिनन्दन ... 4४ ३व 2१२९ 
सर्वाक्ष बेवान्त. “#... न के ३६६ 
गीता-तत्त्व र बडे ४०७ ०९ 
अह्मोदा-अभिननन्‍्व्‌न ३०० ४ श्श्८ 


वैवबिक अपवेह--तात्तिक ओर ध्यायहारिक २५ 
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२४, 
श्प्‌, 
२६, 
२७. 
श्ट, 
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हिन्दू धर्म के साधारण आघार ... ब्द 
मक्ति न 
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४९९ 
४४५ 
श््छ्ट 
४६९ 
"६१ 
प्‌ज्० 
पट१९ 
प८टद्‌ 
९१ 





स्वामी तिवकानन्द 


भारत में विवेकाननद 
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१, कोलम्बों का व्याख्यान 
( स्थामी फिकानम्दजी का आध्य में प्रथम सावेधनिक भाषण ) 


प्राशात्य देशों के चिस्मएणीग् धर्मप्रचार के बाद स्वामी विवेका- 
बन्द १४ अलंत्री सम्‌ १८९७ की तीररे पहर जहाज़ पर से कोहम्बो 
में उत्तो । वहाँ की हिन्‍्वू जनता ने उसका चढ़े ठावबाढ़ से स्वागत 
किया तथा निम्नलिसित सम्मान-पत्र उनकी सेवा में भेंट किया।--- 


सेवा में--« 
ओऔमत्‌ स्वामी विवेकानन्द्जी, 
पूज्य स्वामीजी, 


कोछम्बी नगर के हिन्दू निवासियों की एक सार्वजनिक समा 
द्वारा स्वीकृत प्रस्ताव के अनुसार आज हम लोग इस द्वीप में आपका 
हृदय से स्वागत करते हैं | हमें इस घात का गये है कि आपकी पाश्चात्य 
देशों में उस महान घंमप्रचारन्‍कार्य के बादे आपके स्ववेश व्रायक्ष 
आने पर हम छोगों को ही आपका सर्वप्रथम स्वागत करने का सौसार्य 
प्राप्त हुआ है । 


भारत में विवेकानन्द 


ईश्वर की कृपा से आपको उस महान धर्मप्रचार-कार्य में जो सफ- 
लता प्राप्त हुई है उसे देख कर हम सब बढ़े कुतक्ृत्य तथा प्रफाल्लित हुए 
हैं। आपने योरोपीय तथा अमेरिकन राष्ट्रों को यह भलीभाँति समझा 
दिया है के हिन्दू जाति की दृष्टि में सार्वभोम घर्म वही है, जिसमें 
सब प्रकार के सम्प्रदायों का सुन्दर सामझस्य हो, जिसके द्वारा प्रत्येक 
व्यक्ति को उसकी आवश्यकतानुसार आध्यात्मिकता प्राप्त हो सके तथा! 
जो स्नेह पूर्वक 'प्रत्येक व्यक्ति को ईश्वर से एक रूप कर सके।, 
आपने उस महान सत्य का प्रचार क्रिया हे तथा उसका मार्ग सिखाग्ा 
है जिसकी शिक्षा हमें आदि काल से हमारे यहाँ के महर्षि देते आए हें । 
इन्हीं महर्षियों की चरण-घाहि से भारतवर्ष को भूमि सदेध पवित्र हुई 
है तथा उन्हीं के कल्याणप्रद्‌ चारित्र एदँँ प्रेरणा से यही भारतवर्ष अनेका- 
नेक परिव्तनों के बीच गुजरता हुआ भी संदृव संसार का प्रदीप के 
रहा है । 


श्रीरामकृष्ण परमहंस देव जैसे सदगुरु की अनुप्ररणा तथा आपके ' 
त्यागमय सेवाबत द्वारा पाश्चात्य राष्ट्रों को भारतवर्ष के एक आध्यात्मिक 
गुरुवर्य के प्रत्यक्ष साक्षात्कार का सोमाग्य प्राप्त होने का बरवान मिला 
है। और साथ ही पाश्चात्य सम्यता क्री चकाचौंध से विमादित अनेक भारत- / 
वाती भी आपके द्वारा क्ृतकृत्य हुए हैं, क्योंकि उन्हें आपने अपने हीं 
देश की महान संसक्ृति का बोध कराया है । 


कापने अपने स्वर्य के उदात्त उदाहरण तथा कर्म द्वारा मालव 

जाति का वह उपकार किया है जिसका बदला चुकाना उसके लिए 
सम्भव नहीं | हमारी इस मातृभूति को भी आपने एक नया तेज दिशा 
4 


श्‌ 


कोलछम्बी का व्याख्यान' 


है| हमारी यही प्रार्थना हे के ईश्वर की कृपा से आपकी तथा आपके 
सतकार्य की उत्तरोत्तर उन्नति होती रहे । 
कोलम्बो निवासी हिन्दुओं की ओर से, 
हम हैं आपके विनम्र, 
पी० कुमार स्वामी, स्वागताध्यक्ष 
तथा मेम्बर, केजिसलेटिव कॉसिल ,सीलोन, 
तथा ९० कुलवीरासेंहम, मंत्री । 


स्वाभीजी का माषण 

प्नो थोड़ा बहुत कार्य मेरे द्वारा हुआ है; वह असल में मेरी किसी 
अन्तरनिहित शक्ति द्वारा नहीं हुआ, वरच्‌ पाइनचात्य देशों में पर्यटन करते 
समग्र, हमारी इस परम पवित्र प्रियतम मातृभूम्र से जो उत्साह, जो 
शुनिच्छा तथा जो आशीर्तबाद मुझे मिले हैं उन्हीं की शाक्ति द्वा। यह 
सम्भव हो सका है । हाँ, यह ठीक है कि कुछ काम हुआ तो अवश्य है, 
पर पाहचात्य देशों में अमण करने से विशेष छाम मेरा ही छुआ है। 
इसका कारण यह है कि पहले में जिन बातों को श्वञायद हृदय के 
आवेग से सत्य मान लेता था, अब उन्हीं को में 
इण्यमूमि भारत प्रभाणसिद्ध तथा प्रत्यक्ष सत्य के रूप में देख रहा 
हूँ । पहले में भी अन्य हिन्दुओं की तरह विज्यास करता था कि भारत 
पुण्यभूमि है--कर्मभूमि है। और प्राननीय सभापति महोदय ने अभी- 
अमी यह बात कही भी है'। पर आज में इस सभा के सामने खड़ा होकर 
छुडता के साथ बारबार कहंता हूँ कि यह सत्य है, सत्य है, सत्य है । 
यदि पृथ्वी में ऐसा कोई पेश है, जिसे हम पुण्यम्रामि कह संकते हैं, ग्रावि 


दे 


भारत में विवेकानन्द 


ऐसा कोई स्थान है जहाँ प्रथ्वी के सब जीवों को अपना कर्मफल भोगने 
के लिए आना पड़ता है;--यदि ऐसा कोई स्थान है जहाँ भगवान को 
प्राप्त करने की आकांक्षा रखने वाले जीवमात्र को आना होगा,--यदि 
ऐसा कोई देश है जहों मानव जाति के भीतर क्षान्ति, धृति, दया, 
शुद्धता आदि सबबृत्तियों का स्वोपेक्षा आधिक विकास छुआ है,-- यदि 
ऐसा कोई देश है जहाँ सर्वापिक्षा आधिक आध्यात्मिकता तथा अन्तर्दृष्ट 
का विकास हुआ है, तो में निश्चित रूप से यही कहूँगा कि वह हमारी 
मातृभूमि भारतवर्ष ही है। अत्यन्त प्राचीन काल से ही यहाँपर भिन्न 
मसिन्न धर्मों के संस्थापकों ने अवतार लेकर सारे संसार को सनातन धर्म 
की पवित्र आध्यात्मिक धाग में बारम्बार बहाया है। यहीं से उत्तर, 
वाक्षिण, पूर्व और पश्चिम चारों ओर वार्शनिक ज्ञान की प्रबल धारा प्रवा- 
हित हुई है, और यहीं से वह धारा बहेगी, जो आजकक की पार्थिव 
सभ्यता को आध्यात्मिक जीवन प्रदान करेगी। विदेशों के लाखों स्री-पुरुषों के 
इृदय में जड़वाद की जो आग्ने धधक रही है, उसे बुझाने के लिए जिस 
अमृत-घारा की आवश्यकता है, वह यहीं विद्यमान है। भिन्नो, विश्वास 
रखिए, भारत ही सारे संसार को आध्यात्मिक तरद्ू: में बहाएगा । 


में समग्र जगत में अमण करने के बाद्‌ उसी सिद्धान्त पर पहुँचा 

हुँ । आप लोमों में जिन्होंने संसार की विभिन्न जातियों के इतिहास का 
पकरीए' हि भलीमाँति अध्ययन किया होगा उन्हें सी यह विषय 
अच्छी तरह ज्ञांत होगा । यादि मिन्न भिन्न जातियों की 

पारस्परिक तुलना की जाथ तो मालूम होगा कि सारा संसार साहष्णा एवैं 
+निरीह भारत का जितना ऋणी हैं, उतना और किसी वेश का नहीं | 


डे 


कोरम्धो का व्यास्यान 


“नेरीह हिन्दूः---ये शब्द कभी-कभी तिरस्कार के रूप में प्रयुक्त होते हैं, पर 
यदि किसी तिरस्कार-वाक्य के भीतर सत्य का कुछ अंश रहता है तो वह 
इन्हीं शब्दों के भीतर है। हिन्दू बराबर से जमगत्पिता की प्रिय सन्तान 
रहे हैं | यह ठीक है के संसार के अन्यान्य स्थानों में सम्यता का 
विकास हुआ है; प्राचीन ओर वर्तमान काल में कितनी ही शक्तिश्ञाली 
बढ़ी बढ़ी जातियों ने उच्च-उच्च भावों को जन्म दिया है; पुराने समय 
में और आजकल भी बहुत ते अनोखे तत्व एक जाति से दूसरी जाति 
में पहुँचे हैं; और यह भी ठीक है द्वि किसी-किसी जातीय जीवन- 
तरकु ने चारों ओर महान शक्तिशाह्ली सत्य का प्रचार क्रिया, परन्तु 
भाइयो | आप यह भी बेख़ पारयँंगें कि ऐसे सत्य का प्रचार हुआ है-- 
रणमेरी के निर्भोष से तथा रण-सज्जा से सज्जिस सेना-समूह की सहायता 
से ! बिना खून बहाथे, बिना हजारों छाससों ज्री-पुरुषों के खून की नदी 
'बहाये, कोई भी जाति बवृूसरी जाति को नये भाव प्रदान करने के लिए 
आगे नहीं बढ़ी । प्रत्येक ओजस्वी भाव के प्रचार के साथ ही साथ अप्तखू्य 
लोगों का हाहाकार, अनाथों और असहायों का करुण कन्दन और 
विंधवाओं का अजस्र अश्रुपात होते देखा गया है । 


प्रधानतः इसी उपाय द्वारा अन्यान्य जातियों ने संसार को 
शिक्षा दी है; परन्तु इस उपाय का अवक्म्बन किये बिना ही भारत 
हजारों वर्षों से जीवित रहा है। जब ग्रीत्त का अस्तित्व नहीं था, रोम 
भविष्य के अधकारनार्स में छिपा हुआ था, जब आधुनिक थूरोपियनों 
के प्रखे जर्मनी के घने जंगढ़ों के अन्द्र छिपे २हते थे और जेगीं 
लोगें। की तरह अपने झरीर को नीहछे रंम से रैंगा करते थे, तब भी 


५ 


आरत में विवेकानन्द 


भाग्तवाही कितने क्रियाशील थे; इस बात की गवाही हमें इतिहास दे 
रहा है । उससे भी पहले, जिस समय की कोई स्थिति हातिहास नहीं बता 
सकता, जिस सुढ्र अतीत की ओर नज़र दोड़ाने का साहस किम्बदन्ती 
को भी महीं होत', उस अत्यन्त प्राचीन काल से लेकर अब तक न जाने 
कितनी ही भाव-तरंगें भारत से प्रस्ृत हुई हैं, पर वे सब तरंगें अपन आगे 
घान्ति तथा पीछे आशीर्वाद्‌ लेकर अग्रसर हुईं हैं। संसार की सके 
जातियों में कंबल एक हमारी ही जाति ने लड़ाई-झगड़ा करके किसी 
अन्य जाति को. पराजित नहीं किया है--इस शुम कर्म के कारण ही 
हमारे जाति अब तक जीवित है | एक समय था, जब ग्रीक भ्षेना के 
बीर-दर्प है संघार ऋँप उठता था। पर आज वह कहाँ है ! आज तो 
उसका चिह्न तक कहीं दिखाई नहीं देता ! ग्रीस के 

2 गोरवगबे आज अस्त हो गये हैं |! एक समय था, 
उसका अमाव जेब के प्रत्येक पार्थिव भोग्य वस्तु के ऊपर रोम 
अन्‍्यान्य जाति के की इयेनांकित विजय-पताका फहराया करती थी--- 
के |. रमन डांग पर्वन्न जाते और मानव-जाति पर प्रभुत्व 
फेलातें थरें। गेम का नाम सुनते ही एथ्वी काँप उठती 

थी, पर आज उसी रोप्त का केपिटोलाइन पहाडु * एक टूठे-फूठे टीके की 
तरह खड़ा हे ! जहाँ सॉजर असण्ड प्रताप के साथ राज्य करते थे, वहाँ 
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# कैपिटोलाइन पह।ड़--रोम नगर सात पहाड़ी पर बता हुआ था। उनमें 
जिस पर रोमवासियों के कुलदेंवता जुपिटर का विशाल मन्दिर था, उसीको 
कैपिगेलाइन पहाड़ कहते हैं | जुपिट्र देवता के मन्दिर का नास था कैपिटोल; 
इभी से उस पहाड़ का नाम कैपियेछाइन पढ़ा हे । 


दर 


कोलम्दी के। व्याख्यान 


आज मकड़ी जाल बुनती है ! इसी तरह कितनी जातियाँ उठी और 
गिरी हैं--मद्‌ से छाती फुला कर ओरें पर अपना प्रभुत्व फैलाते हुए कुछ 
कार तक परपीड़ा-कछुषित जातीय जीवन बिता कर, पानी के बुलबुढों कीः 
तरह उठ कर फिर मिट गई हैं। 


इसी प्रकार ये सब जातियाँ मनुष्य-समाज में किसी समय अपना 
चिह्न अज्धित कर अब मिट गई हैं। परन्तु हम लोग आज भी जीवित 
हैं। आज यदि महर्षि मनु इस भारतभूमि पर लौट आयें, तो उन्हें कुछ 
भी आश्चर्य न होगा; वे एसा नहीं समझेंगे [कि कहाँ आ पहुँचे। वे देखेंगे 
कि हजारों वर्षों की चिन्ता तथा परीक्षा के फल स्वरूप वे ही प्राचीन 
विधान यहाँ आज भी विद्यमान हैं--सैकडों शताब्दियों की आगिज्ञता का 
फल स्वरूप वही सनातन-सा आचार-विचार यहाँ आज भी मोजूद है। 
और जितने ही बिन बीतते जा रहे हैं, जितने ही ढुशख-दुर्विपाक भाते हैं 
और उन पर छुमातार आधात करते हैं, उनका फल केवल यही होंता हैं 
के वे और भी मजंबूत--ओर भी स्थायी रूप घारण करते था रहे हैं। 
इन सब आचारों और विधानों का केन्द्र कहाँ हे ! किस हृदय से रक्त 
संचालित होकर इन्हें पृष्ठ बना रहा है? और हमारे जातीय जीवन का 
मूल स्रोत कहाँ है! यादें आप इन प्रश्नों का उत्तर जानना चाहतें 
है, तो विश्वास राखेए कि, वह यहीं विद्यमान है। सारी दुनिया का भ्रमण 
करके मुझे जो कुछ जानकारी हासिक हुई है, उससे में इसी 
सिद्धान्त पर पहुँचा हूँ। | 


अन्यान्य जातियों के लिए धर्म, संसार के और और कार्थों की 
तरह एक कार्य भान्न है। उनमें राजनीति की चर्चा है, सामाजिकता है; 


आरत से विवेकानन्द 
भवन तथा प्रभुत्व द्वारा जो कुछ प्राप्त हो सकता है, और इन्द्रियों को 
जिससे झुख मिलता है, उन सब के पाने की चेष्टा मी है। इन सब भिम्न 
फिन्न कार्मो के भीतर, तथा भोग से निस्तेज बनी हुई इक्द्रियों को पुनः 
उत्तेजित करने की चेष्टा के साथ ही साथ थोड़ा बहुत धर्म-कर्म भी है। 
परन्तु यहाँ, इस भारतवर्ष में, मनुष्य की सारी चेष्टाएँ धर्म के लिए ही 
होती हैं, धर्म की प्राप्ति ही मारतवासी के जीवन का एक मात्र कार्य है । 
चीन-जापान-चयुद्ध हो चुका, पर आप लोगों में कितने ऐसे व्यक्ति हैं 
जिन्हें इस युद्ध का हाल मादुप्त है ! पाइचात्य देशों 
हि है, में जो तरह-तरह के बढ़े बढ़े राजनीतिक तथा 
अन्यान्‍्य सामाजिक आन्दोलन हुआ करते हैं तथा समाज को 
दो राजनीति नये रूप में, नये साँचे मेंडाठने की जो चेहायें होती 
हैं, उनके विषय में आप भें से कितने छोगों को 
जानकारी है | यादें उनकी किसी को कुछ ख़बर है तो बहुत थोड़े 
आद्धियों को। पर अमेरिका में एक विराट धर्म-सभा हुई थी और वहाँ 
धृक हिन्दू संन्‍्यासी भी भेजे गये थे---बढ़े ही आश्चर्य का विषय है के 
यह बात हरएक आदमी को, यहाँ के कुली-मजदूरों तक को, मालूम है। 
इसी से जाना जाता है कि हवा किस ओर चल रही है, जातीय जीवन 
का मूल कहाँ पर है। पहले में कितने ही देशवासी और खा कर विवेज्ञी 
शिक्षित व्यक्तियों को प्राच्य देशों के जनसमुदाय की गहरी अज्ञता 
के लिए खेद प्रकाश करते सुनता था और पक ही साँस में प्रथ्वी की 
भरिक्रमा करने वाले लोगों के लिखे हुए अमण-बृत्तान्त में इस विषय को 
पढुंता था। 


कोछम्बी का व्याख्यान 


पर अब मैं समझता हूँ कि उनकी यह बाल सत्य भी है और फिर 
अम्त्य भी । इंग्लेण्ड, अमेरिका, फ्रॉस, जर्मनी या जिम्त किसी देश के 
एक मामूली किक्षान को बुढ़ा कर आप पूछिए, “ तुम किस राजनीतिक 
दल के सदस्य हो १” तो आप बेखेंगे कि वह फौरन कहैगा, “ में उदार 
चुछ ( डिव0%! ) अथवा रक्षणशील दल ( 007807ए8४78 ) का 
सदस्य हैँ ।” और वह आपको यह भी बता देगा कि वह अमुक व्यक्ति के 
लिए ' बोंट ? देने वाढा है । अमेरिका का किसान जानता है ।के वह प्रजा- 
तंत्र दुल का है या डिमोक्रेट दछका । इतना ही नहीं, वरन वह रोप्य- 
समस्या? + के विषय से भी कुछ कुछ अवगत है। पर यदि आप 
उससे उसके धर्म के विषय में पूछें, तो वह आपसे कहेगा, ५ में और कुछ 
नहीं जानता, हाँ, गिरमाघर जाया करता हूँ ।” बहुत जानकारी रखता 
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# ये अमेरिका के युक्तराज्य के दो प्रबक राजनीतिक दछों के नाम हैं। 
पहल दछ केस्रीमूत शासमप्रणाली का तया आमदनी पर छब्क बैठाने का 
विशेष पक्षपाती है । दूसरा दल केल्धी-मूत शासन-प्रणाली के अधिकारों को 
कम करने का विशेष प्रयासी है, और यह अबाध वाणिज्य का पक्षपाती है । 

+ रैप्य समस्या ( शिए०7 0प९ह४0॥ )--व्यवसाय-वाणिष्य की 
ऋमी-बेशी, नई खानों का मिलना, इत्यादि विभिन्न कारणों से मिन्न मिक्ष 
देशों में चांदी के परिमाण में कमी-बेशी छुआ करती है। यूरोप में इस प्रकार 
आवश्यकता से भ्रधिक चांदी इकट्ठी हो गई है, इसीलिए वहीं चांदी की दर 
उतर गई है; यानी म्रितनी चांदी के बदके कोई वस्तु पहुके जिस परिमाण में 
मिलती थी, अब उस परिमाण में नहीं मिलवी। यूरोप के साथ और और जिन 
देशों का माणिष्य-सस्वन्ध है, अथवा जिस स्थानों पर उनका अधिकार दो, 
मंयां है, उन स्थानों या देशों में, चांदी की दर उतनी उतरी मे होने के कारण, 


है 





भारत में विवेकानन्द 


्थ पु 


होगा, तो कहेगा, “ में? बाप ईसाई-घर्म के अमुक शाखा के अनुयायी 
थे।” उसकी समझ में गिरजाघर ज्ञाना ही धर्म की परकाष्ठा है ! 


बूप्री ओर किसी भारतवासी किसान से पूछिये कि वह राजनीति 
के विषय में कुछ जानता हे या नहीं, तो आप वेसेंगे कि वह आपका 
मतलब ही नहीं समझता है, और घब॒श कर आपकी ओर मैँह बाये देखने 
लगता है ! बह कहेगा, “राजनीति किसे कहते हैं!” वह सोशियालिज्म 
या समाजवाद आदि सामाजिक आन्दोलनों के सम्बन्ध में, अथवा मजदूरी 


और मूल-धन के पारस्परिक सम्बन्ध के विषय में तथा इसी तह के 
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वस्तु या मुद्रादि का आदान-प्रदान करते समय चांदी की दर के सम्बन्ध में 
बड़ा भारी बखेंडा उठ खड़ा होता है। ऐसा होने से भारत तथा अन्यान्य 
देशों को बहुत नुकसान पहुँचता है। इसी बखेड़े को दृर करने के लिए, थूरोप 
के सब राग्टों ने मिल्ठ कर स्वर्णमुद्रा की एक निश्चित दर बाघ दी है | इभर्म 
बह बख्बेडा आज कर बहुत कुछ मिट गया है। इसे ही रोप्य-सभस्या या 
४ हए९" (१४७8(07 ? कहते हैं । 


+ सोशियालिंष्म ( 50अंकदेधा ) पाश्चात्य देशों का एक बड़ा ही 
बलशाली मतवाद है। यह सम्प्रदाय थोड़ी मजदूरी पानेवाजे अ्मणीवियों दाश 
संगठित हुआ है। इनका कहता है कि व्यवसाय-वाणिज्य में जो छाम द्वोता है; 
उसमें पुजीपतिं को जितना हिस्सा मिछता है, उतना ही भ्रमजीबियों को भी 
मिलता आाहिए, यानी आधे-आधे का साझा होना चाहिए. । कम से कम इस 
समय जितना बड़ा अन्तर है, वह तो अक्य ही कम होना उचित दै*-ताकि 
अमनीवियों को छाभांश अधिक मिल सके। इसी उद्देदय से श्रमजीवियों को संग 
हित करने के लिए वहाँ तरह तरह की पुश्तकें प्रकाशित की जाती हैं, ध्याख्यान' 
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कीलम्नों का व्याख्यान 


अन्यान्य विषयों की ज़रा भी जानकारी नहीं रखता । उसने जीवन में 
कभी इन बातों को सुना ही नहीं है । 


वह कठोर परिश्रम कर जीबिकोंपार्जन करता है। बस राजनीति 

था समा जनीते के विषय में उसे यहीं तंक जानकारी है। पर थादि उससे 

- पूछा जाय कि “ तुम्हारा घर्म क्‍या है ! ” तो वह फोरन अपने माथे पर 
का तिलक विखाता हुआ बोलेग। कि में इत सम्प्रदाय का हूँ । 


धर्म के विषय में प्रश्न करने पर वह दो-चार बातें ऐसी भी बता 
सकता है, जिमसे हम-आप-जेसे पढ़े-लिखे लोगों का भी उपकार हो 
सकता है । यह बात में अपने अनुभव और अभिनज्नता के भछ पर भा 
रहा हूँ । अतएवं, यह धर्म ही हमारे जातीय जीवन की नींव है । 


प्रत्येक मनुष्य में कोई न कोई विशेषता होती है, प्रत्येक व्यक्ति 
पमिज्लनभिन्न मार्गों से उन्नति की और अग्रसर होता है। हम हिल्दू 
हैं--हम कहते हैं, पिछले अनन्त जीवनों के कर्मों द्वारा मनुष्य का 
वर्तमान जीवन एक निश्चित मार्ग स चलता है | कारण, अतीत काल के 


हि बन बन ब>ब् क्‍रननओक |... स्‍तर ननजन ह+ अनन्‍ममना 3. न्‍रन्‍ब ज+त.. अर जे 


दिये जाते हैं तथा और और उपाय किए जाते हैं। इस प्रकार एकता उत्पन्त कर 
संघों का मिमाण कर वहाँ वालों ने हड़ताल आदि शर्तों द्वारा अपनी' चेष्टा में 
बहुत कुछ सफलता भी पाई है। इृड़तालियों ओर उनके परिवारवाल्लों को 
किसी प्रकार का कष्ट न होने पाय, इसके लिए चन्दा आादि ,उग्राइते को भी 
अन्दोष॑स्त उन छोगों ने कर रखा है, और करते हैं। पाश्ात्य देशों के कितने 
ही चिन्ताशीक छौंग भी इनकी माँगों को न्‍्यायतंगत समझ कर इनके साथ 
पद्रानुभूति रखते हैं और तरह तरह से इमंकी' सद्ायता' भी करते हैं | 
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कर्मों की समष्ि ही वर्तमान में प्रकट होती है; और वर्तमान समय में हम जो 
छुछ कर्म कर रहे हैं, हमारा भावी जीवन उसी के अनुसार गठित ही रहा है। 
इसीलिए यह बेखने में आता है ।$ इस संसार में जो कोई आता 
है, उसका एक न एक ओर विशेष झुकाव होता है, उस ओर मानों उसे 
जाना ही पड़ेगा, मानों उस भाव का अवहम्बन किए बिना वह जी ही 
नहीं सकता | यह बात जैसे व्यक्तिमात्र के लिए है, वैसे ही व्यक्तियों 
की समष्टि यानी जाति के लिए भी है । प्रत्येक जाति या राष्ट्र का भी 
उसी तरह किसी न किसी तरफ विशेष झुकाव हुआ करता है। मानों 
प्रत्येक जाति का एक-एक विशेष जविनादेश्य हुआ करता है! हरएक 
जाति को मानों समस्त मानव-जाति के जीवन को सर्वोग सम्पूर्ण करने 
के लिए किसी वतविशेष का पालन करना होता है । उस बतविशेष की 
अपने अपने कार्य-जीवन में परिणत कर मानों हरएक जाति को उप्तका 
ड्यापन करना ही पड़ेगा । राजनीतिक या सामरिक श्रेष्ठता प्राप्त करना 
किसी काल में हमारी जाति का जीवनोदेश्य न कभी रहा है और न 
इस प्रमय ही है और यह भी याद राखिए के न तो वह कभी आगे ही 
होगा । हाँ, हमारा वूसरा जातीय जीवनोदिश्य है। बह यहीं है कि समग्र 
जाति की आध्यात्मिक शक्ति को संग्रह कर मानों किसी विद्युदाधार 
(0ए०७४770 ) में जमा कर रखना, और जब कभी मौका आधे, तब 
उप्त संचित शक्ति-सम्ष्ठि द्वारा सारी पृथ्वी को एक बाढु से बहा देना । 
| जब कभी फारस, ग्रीस, रोम, अरब या इंकेण्ड वाले 
संहार को मासतमी अपनी अजय सेना लेकर दिग्विजय के लिए निकले 
कुछ दे सकता है- ४ न्होने 
और वह दे घह। आर में उ विभिन्न जातियों को एक सूत्र 
में अथित क्रिया है तभी भारत का बरान-शाख्र और 


श्र 


जब 


कोलम्बी का व्याख्यान 


अव्यात्म-विद्या इन सब नवीन मार्गों द्वारा भिन्न-भिन्न जातियों की घमनियों 
में होकर प्रवाहित हुए हैं। सारी मानव जाति जिस उन्नति की आकांक्षा 
करती है, उसमें शान्ति-प्रिय हिन्दू जाति क्रो भी कुछ वेना है और 
आध्यात्मिक आलोक ही भारत का वह दान है। 


इस प्रकार अतीत का ड्ञातिहास पढ़ कर हम देखते हैं के जब कभी 
कसी प्रबल दिग्विजयी जाति ने संसार की अन्यान्य जातियों को एक 
सूत्र भें भ्रथित किया है, भारत के साथ अन्यान्य देशों का अथवा 
अन्यान्य जातियों का सम्मेलन कराया है, चिरस्वातन्ड्यप्रिय भारतवासियों 
की स्वतन्त्रता जब कभी अपदत हुई है--जब कभी ऐसी घटना घटी है 
तभी सारे संसार में भारतीय आध्यात्मिकता की बाद बाँध तोड़-फोड कर 
बह मिकली है। वर्तमान उन्नीसवीं शताब्दी के आरम्म में विख्यात 
जम॑न दार्शनिक शोपेनहर'* ने बेद के किसी एक साथारण से लेटिना 
अनुवाद को पढ़ कर--जो अनुवाद किसी नवसुवक्ष फरासीसी द्वारा 
बेद के किसी पुराने फारसी अनुवाद ते किया गया था--कहा है, 


+ गुगल-सम्राट ओरंगजेब के बड़ें माई दाराशिकोह नें फारती भाष 
मे उपनिषद का अनुवाद कराया था। सन्‌ १६५७ है» में वह अनुवाद समाप्त 
हुआ था | सुजाउद्दे्ला की राजसभा के सदस्य फरासीसी रेजीडेण्ट जेण्टिक. 
साइब ने बह अनुवाद बर्नियर साइब के मार्पत अकितिल हुपेरों नामक सुप्रसिद 
सैछानी और जेन्दावेल्ता के आविष्क्ता के पास मेज दिया था.। इन्होंने उसका: 
कैटिन साषा मैं|अनुवाद किया । सुप्रसिद जमैन दाशनिक शोपेनहर का दशेन 
इसी उपनिषद द्वारा विशेष रूप से अनुप्राणित हुआ दे | इस प्रकार पहले 
बहुल धूरोप में उप्रनिषद के भावों का प्रवेश हुआ है। 
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“ ऑपनेखत ( उपनिषद्‌ के फारसी अनुवाद को यही नाम दिया गया 
है ) के सिवा हृद्य का उन्नति-विधायक और कोई भी ऐसा ग्रन्थ नहीं 
है, जो उससे ऊँचा समझा जाय | में जब तक जीवित रहा, तब तक 
उसने मुझे शान्ति प्रदान की ह ओर जब मैं मर जाऊँगा, तब भी वही 
मुझे शान्ति प्रदान करेगा |” 


आगे चल कर थे ही जर्मन ऋषि यह भविष्य वाणी कह गए हैं 

के “ग्रीक साहित्य के पुनरुत्थान से संसार की विचारप्रणाली में जो 
बड़ा भारी परिवर्तन हुआ था, शीघ्र ही उससे भी बढ़ा और दिगिन्तव्यापी 
भाव-विपर्यय होने वाछा है।” आज उनकी बह भविष्यवाणी सत्य 
हो रही है। जो छोग आँखें स्ोले हुए हैं, जो पाश्चवात्य जमत की 
विभिन्न जातियों के मनोभावों को समझते हैं, जो विचारशक्ि हैं तथा 
जो छोग भिन्न-भिन्न जातियों के विषय में विशेष रूप से आलोचना करते 
हैं वे देख पायेंगे कि भारतीय चिन्ता के इस घीर और आविशम प्रवाह 
के सहारे संसार के भावों, व्यवहारों ओर साहित्य में कितना बड़ी परि- 
भारतीय भाव-..र्वर्न हो रहा है। हाँ, भारतीय प्रचार में एक विशेषता 
प्रचार का हैं| वह क्या है, इस विषय में में ओप लोगों को पहले 
विशेषत्व!ा ही कुछ इशारा कर चुक।'हैं। हम भारतवाणसियों ने 
कभी बन्दूक या तलवार के संहारे किसी भाव-प्रचार को कार्य नहीं 
किया है । यदि अगरेजी भाषा में ऐसा कोई शब्द है जिसके द्वारा संसार 
को भारत ने जो दान दिया है वह प्रकट किया जाय--यदि अँगरेजी 
भाषा में कोई ऐसा शब्द है जिसके द्वारा मानव-जाति पर भारती 
साहित्य का प्रभाव प्रकट किया क्ाय, तो,वह यही एक प्रात शब्द 
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मध्ष8७४74007 ( सम्मोहिनी शक्ति ) है। यह सम्मोहिनी शक्ति वैसी नहीं 
है निसके द्वारा मनुष्य एकाएक मोहित हो जाता है--वर्च्‌ यह ठीक 
उस विपरीत है--यह धीरे-धीरे बिना कुछ मालृम हुए मानव-मन पर 
अपना प्रभाव विस्तारित करती है। बहुतों को भारताय विचार, भारतीय 
प्रथा, भारताय आचार-व्यवहार, भारतीय वदृर्शन और भारतीय साहित्य 
'पहले पहल कुछ विसहशय से मालृपम होते हैं; परन्तु यद्रि व धीरतापूर्वक 
उक्त विषयों पर विवेचन करें, मन छगाकर भारतीय ग्रन्थों का अध्ययन 
करें, भारतीय आचार-व्यवहार की जड़ में जो महान तत्वश्तमृह निहित 
हैं उनका परिचय प्राप्त कर, तो देखा जायगा हे निन्नानवे प्रतिशत 
आदमी भारतीय विचार-सौन्दर्य पर--मारतीय भावों पर--मुग्ध हो गए 
हैं। जेसे सबेरे के समय गिरने वाला कोहरा न ती किसी की आँखों से 
बिखाई देता है और न उसके गिरने से कोई आचाज ही कामों को धुनाई 
पड़ती है, परन्तु पीछे से परिणाम बहुत बड़ा दिखाई वेने छूमता हैं-- 
ठीक वैसे ही यह शान्त, साहष्णु, सर्व्नह धर्मप्राण जाते विचार-साम्राज्य 
में अपना प्रभाव विस्तारित करती जा रही है। प्राचीन इतिहास का पुनर- 
भिनय होना फिर से आरम्भ हों गया है। कारण, आज,--जब कि 
आधुनिक वेज्ञानिक आविष्कारों द्वार बारम्बार होने वाढ़े आधातों से 
भारतीय घर्म युक्ति पत-मुहृद् तथा बुर्भेय धर्म-विधास की जड़ तक 
के ऊपर श्रति्ठित हिल रही है,--भव कि विभिन्न धर्म-सम्प्रदाय मनुष्य 
2 कारण बंदी जाति के भिन्न-भिन्न अंशों को अपने अनुयाथी कशने 
जात की अधपसे | जो खास दावा करते हैं, वह झुन्य में परयेषसित 
रक्षा करने के किए. हो हवा में मिक्रता जा रहा हे--नजघ कि आधुनेक 
अग्रसर हुआ है। (रातत्वानुशन्धान के प्रबल मुशक्षाधाते आचीने बद्सूछ 
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संस्कारों को शॉशै की तरह चूर चूर किये डालते हैं,--जब #कि पाश्चात्य 
जगत में धर्म केवल मूद्‌ लोगों के हाथ में चला गया है, और जब कि 
ज्ञानी ढोग धर्मसम्पन्धी प्रत्येक विषय को घृणा की दृष्टि से देखने लगे हैं, 
ऐसी परिस्थिति में भारत (जहाँ के अधिवासियों का धर्म-जीवन सर्वोच्च 
दाशीनिक सत्य छिद्धान्तों द्वाता नियमित है) का दर्शन तथा मारतवाभियों 
के मन के घर्मविषयक सर्वोच्च भाव संसार के आगे प्रकट होने हगे हैं। 
इसीलिए आज ये सब महान तत्त्व---असीम अनन्त जगत का एकत्व, निर्मुण 
बह्मवाद, जीवात्मा का अनन्त स्वरूप और उसका विभिन्न जीव-दारीरों 
में अविच्छेद संक्रमण रूपी अपूर्ब तत्त्व, तथा बलह्माण्ड का अनन्तत्व--- 
पाश्चात्य जगत की वैज्ञानिक जड़वाव्‌ के हाथों से बचाने के लिए आप- 
ही-आप अग्रसर हुए हैं । वहाँ के पुराने सम्प्रदाय जगत को एक छोठा- 
सा भिट्टी का लोवा-मर समझते थे, ओर समझते थे कि काढ का आरम्भ 
भी कुछ ही द्विनों से हुआ है | केवल हमारे ही प्राचीन धर्म-शास्रों में 
यह बात मौजूद है कि देश, काल ओर निमित्त अनन्त हैं एवँ इससे भी 
बढ़ कर, हमारे यहाँ के तमाम धर्मतत्त्तों के अनुसन्धान का आधार मान- 
वात्मा की अनन्त महिमा का विधय रहा है। जब क्रमविकास-वादू, 
इक्तिसातत्य ( 000887ए&४0॥ ० ॥707897 ) इत्यादि आधुनिक 
भयानक मत सब तरह के कज्चे धर्मप्रतों की जड़ में कुठाराघात कर रहे हैं 
तब--ऐसी अवस्था में--उसी मानवात्मा की अपूर्व सृष्ठि, ईश्वर के अद्भुत" 
स्वरूप बेबान्त के अपूर्व हृद॒यग्राही, तथा मन की उन्नति एवँ विस्तार 
विधायक तत्वसमूहों के [सिवा और कौनसी वस्तु हे जो शिक्षित मानव 
जाति की श्रद्धा और भक्ति पा सकती है ! 
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साथ ही में यह भी कह देना चाहता हूँ कि भारत के बाहर भारत 

के धर्म का जो प्रभाव पड़ता है, वह यहाँ के धर्म के मूल तत्वों का ही 
है जिन पर भारतीय धघर्म-रूपी अट्टालिका खड़ी है। उसकी सैकड़ों 
भिन्न-भिन्न शाखा-प्रशाखाएँ, सेकढ़ों सदियों में समाज की आवश्यकताओं 
के अनुसार उसमें लिपटे हुए छोटे-छोटे गोण विषय, विभिन्न प्रथाँए, 
देशाचार तथा समाज के कल्याण-विषयक छोठे-मोदे विचार इत्यादि बातें 
वास्तव में “धर्म” नहीं कही जा सकतीं। हम यह भी जानते हैं कि 
हमारे शात्तरों में दो प्रकार के सत्य का न्र्विश किया गया है, और उन 
भारतीय घम के दो दोनों में स्पष्ट प्रभेद भी बतलाया गया है। वह-- 
विभाग-सनातन मनुष्य का स्वरूप, आत्मा का स्वरूप, ईश्वर के साथ 

ओर युग-धमं। जीवात्मा का सम्बन्ध, ईश्वर का स्वरूप, पूर्णत्व, 

सृष्टि-तत्व, सृष्टि का अनन्तत्व, जगत शून्य से उत्पन्न नहीं हुआ है, वह 
किसी-न-किसी पूर्वावस्थित वस्तु का विकास मात्र है, इस विषय का 
मतवाद, युगप्रवाह-सम्बन्धी अदभुत नियमावली तथा इसी तरह के 
और ओर तत्व--इन सबके ऊपर प्रतिष्ठित हे। प्रकृति के सार्वजनीन, 
सार्वकामिक और सावदेशिक विषय ही इन सनातन तत्वों के आधार 
है। इनके सिवा ओर भी बहुत-सी गोण विधियाँ हमारे शासत्रों में दिखाई 
देती हैं; उन्हीं के द्वारा हमारे देनिक जाविन के कार्य सम्बालित और 
नियमित होते हैं। इन गोण विषयों को श्रुति के अन्तर्गत नहीं मान 
सकते; ये वास्तव में स्मृति के, पुराणों के अन्तर्गत हैं। इनके साथ 
पूववोक्त तत्वसमूह का कोई सम्पर्क नहीं है। हमारी आर्यजाति के अन्धूर 
भी ये सब बराबर प्ररविर्तित होते और विभिन्न आकार धारण करते देखें 
जाते हैं! एक युग के लिए जो विधान हैं, वे दूसरे युग के लिए नहीं 
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होते। इस युग के धाद फिर जब दूसरा युग आयेगा, तब यह भी दूसरा 
आकार घारण करेगा। महामना ऋषिगण आविर्भृत होकर फिर देश- 
कालोपयोगी नये-नये आचार-विधानों का प्रवर्तन करेंगे। 


जीवात्मा, परमात्मा और बह्माण्ड के य्रे सब अपूर्व, अनन्त, 
चित्तोत्नाति-विधायक क्रम-विकासशील धारणाओं की नींब-रूपी जो महान 
तत्व हैं वे भारत में ही उत्पन्न छुए हैं । केवक भारत ही ऐसा देश है, 
जहाँ के लोगों ने छोटे-छोटे देवताओं के लिए यह कह कर लड़ाई नहीं की 
है के “मेरा ईश्वर सच्चा है; तुम्हारा झूठा; आओ, हम दोनों लड़ कर इसका 
फैसला कर लें।' छोठे-छोठे देवताओं के किए छड़ कर फेसला करने 
की बात केबल भारतवासियों के मुँह से ही क्री झुनाई नहीं दी है। 
इसका कारण यही है कि हमारे यहाँ के ये सब महान तत्व मनुष्य के 
अनन्त स्वरूप पर प्रतिष्ठित हैं, और इसीलिए वे हजारों वर्ष पहले के 
समान आन भी मानव जाति का कल्याण करने की छाक्ति घारण करते 
हैं। जितने दिनों तक यह पृथ्वी मौजूद 'हेगी, जितने दिनों तक कर्म- 
फल रहेगा, जब तक हम छोग न्यष्टि जीव के कप में जन्म ग्रहण कोंगे, 
और जब तक हम अप्रत्ती शक्ति द्वाय अपवा अपना अहृष्ट बनाते रहेंगे, 
तब तक--उसने दिनों तक--इनक्ी शक्ति इसी प्रकार विद्यमान 
रहेगी । 


संर्वोपरि, अब में सबसे बड़ी बात यह बताना चाहता हूँ कि भारत- 
वर्ष संसार को कोन से तत्व की शिक्षा वेगा। याद हम छोग विभिन्न 
जातियों के भीतर घर्म की उत्पाति और परिणतति की प्रणाली का पर्यवेक्षण 
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फरें,--तो हम सर्वन्न यही देख पायेंग कि पहले हर एक जाति के 
मिन्न भिन्न देवता थे । इन जातियों में यदि परस्पर काई विश५ सम्बन्ध 
होता, तो ऐसे भिन्न-भिन्न देवताओं का एक साधारण नाम हुआ 
करता। उदाहरणार्थ, बेबि्ञोनियन देवता को हीं छे लीजिए 

जब बेबिलोनियन लोग विभिन्न जातियों में विभक्त हुए थे, तब 
उनके भिन्न-भिन्न देवताओं का एक ताधारण नाम था बाल 
( 890 ) | इसी प्रकार यहूदी जाति के विभिन्न देवताओं का साधारण 
नाम्र मोलोक ( ४0!00) ) था । आप और भी देखेंगे कि कभी-कमी 
इन विभिन्न जातियों में कोई जाति सत्रस़ने आधिक बलशाडिेनी हो उठती 
थी, और जस जाति के छोग अपने राजा की अन्य सब जातियों 
के राजा होने की हामी भी भराते थे। इससे स्वभावतः यह होता था 
कि उस जाति के छोंग अपने देवता को अन्‍्यान्य जातियों का देवता 
बनाना चाहते थे। बेबिकोनियन छोग कहते थे---“बारू मेरोंडक सबसे 
श्रेष्ठ देबता है, ओर दूधरे बेबता छोटे हैं। ” इसी प्रकार यहूदी छोगों के 
5 प्रोछ्लोग याव्हे ” अन्य मोलोक देवताओं से श्रेष्ठ बताये जाते थे। 
और, देवताओं की इस श्रेष्ठ। या निक्ृुष्ठता का निर्णय युद्ध द्वारा हुआ 
करता था। भारत में भी देवताओं का यह संघर्ष-- यह प्रतिद्वन्द्रिता 
वियमान थी । प्रतिद्वन्दी देवगण अपनी अपनी श्रेष्ठता के लिए परस्पर 
संघर्ष करते थे। परन्तु भारत और समग्र संसार से इस अशान्ति और 
लड्दाई-झगड़े के बीच में “एक सद्दिग्रा बहुधा बद्रान्ति/क (सत्ता एक मात्र 
है--विप्र अ्थीत पण्डित छोग़, उठती एक सत्ता का ताह-तरह से वर्णन 
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करते हैं )--यह महावाणी उत्थित हुई थी । शिव, 
03948 3049 विष्णु की अपेक्षा श्रेष्ठ नहीं है--अथवा विष्णु हीं 
देवगणों का संघर्ण-. सब कुछ हैं, शिव कुछ नहीं--ऐसी भी बात नहीं 
522४4 4 है। एक भगवान को ही कोई शिव, कोई विष्णु और 
छाम, भारत में. कोई और ही किसी नाम से पुकारते हैं। नाम अछग 
' एक सद्रिप्रा अछग हैं पर वस्तु एक ही है । इन्ही! उपरोक्त बातों 
भहुचा बदन्ति |” से भारत का समग्र इतिहास जाना जा सकता है। 
समग्र भारत का इतिहास विस्तारित और ओजस्वी भाषा में उसी एक 
मूछ तत्व की पुनरक्ति मान्न है। इस वेश में यह तत्व बारबार प्रचारिति 
और कार्थत छुआ है, यहाँ तक ।ह्ण अन्त में वह हमारी जाति के रक्त 
के साथ मिल कर एक हो गया है और इस जाति की धमानियोंँ में 
प्रयाहित होने वाहे प्रत्येक शोणित बिन्दु के साथ मिक्ठ कर नस-मस में 
कुछ गया है--वह जातीय जीवन का एक अंग-त्वरूप हो गया है; 
जिम उपादान से यह विशाल जातीय दरीर निर्मित हुआ है, उसका बह 
अंश-स्वरूप हो गया है। इस प्रकार यह देश दूसरे के धर्म के प्रति द्वेष- 
राहित्य के एक अद्वभुत लीला-क्षेत्र के रूप में पारिणत हो गया है। इसी 
महान शक्ति के कारण हमारी इस प्राचीन मातुभूमि में हमें सब पर्मो 
ओर सम्परदायों को सादर स्थान देने का अधिकार प्राप्त हुआ है। 


इस भारत में ऐसे बहुत से पर्मसम्प्रदाय हैं जो आपाततः एक 
इसरे के विगेधी हैं, तथापि वें सभी यहाँ बिना किसी विरोध के बसे हुए 
हैं। इस अत्यन्त बिचित्र बात का एक मात्र कारण यही है कि यहाँ के 
लोग दूसरों के धर्म के प्राति द्वेष नहीं रखते | सम्भव है कि आप द्वैत- 
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बादी हों, ओर मैं अद्वेतवादी । सम्भव है कि आप अपने को भगवान के 
नित्य दास समझते हों, ओर दूसरा यह कहे कि मुझ्ममेँ और भगवान में 
कोई अन्तर नहीं है, पर दोनों ही हिन्दू हैं, आर सच्चे हिन्दू हैं । यह 
कैसे सम्भव हो सकता है ! इस प्रश्न का उत्तर जानने के लिए उसी 
महावाक्य को स्मरण करों--“ एक सद्ठिप्रा बहुधा वदन्ति । ? फिर आप 
ही समझ में आ जायगा कि ऐसा सम्भव है या नहीं । मेरे स्ववेशवासी 
भाहयो, सबसे ऊपर यही महान सत्य हमें संसार को प्िखाना होगा । 
ओर देशों के भारी-भारी विद्वान ओर शिक्षित छोग मी नाक मैँह- 
सिकोंड कर हमारे धर्म को पोत्तलिक कहते तथा समझते हैं । भैंने 
स्वयँ उन्हें ऐमा कहते देखा है, पर वे कमी स्थिर-चित्त होकर यह नहीं 
सोचते [कि उनका मास्तेष्क कैसे कुसंस्कारों से परिपृर्ण है। और आज 
भी सर्वत्र ऐसा ही भाव है-ऐसी ही घोर साम्प्रदायिकता है, मन में इतनी 
घोर संकीर्णता है! उनका अपना जो कुछ है, मानों वही संसार में 
सबसे अधिक मूल्यवान चीज हे | अर्थोपाप्तना ही उनकी राय में जीवन 
का एकमात्र सदृब्यवहार है। अगर वे भिट्टी से कोई अत्तार वस्तु बना 
सकते हैं, अथवा कोई यन्त्र आविष्कुत कर सकते हैं, तो और सबको 
छोड़ कर उन्हीं की प्रशंसा करनी उचित है। यथपि संस्तार में शिक्षा 
का इतना प्रचार हो रहा है, तथापि सारी ह्ानिया की यही हालत है। 
परन्तु वास्तविक जगत में अब भी असली शिक्षा की आवश्यकता है-- 
अब भी सभ्यता की आवश्यकता है। सच पूछये तो सभ्यता का तो 
अभी तक कहीं आरम्भ भी नहीं हुआ है--मनुष्य जाति में अब भी 
निन्‍्यानवे दृशमलव नो प्रतिशत छोग प्रायः जंगढी अवस्था में ही पढ़े 
डए हैं । हम लोग पुस्तकों में भले ही थे सब विषय पढ़ते हों, दूसरों के 
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इसके फलस्वरूप धर्म से विद्ेष न करमें, तथा इसी प्रकार के 
- सा क अन्यान्य तत्वाँ के विषय में हम लोग सुना करते हैं, 
राहित्य किन्तु में अपने अनुभव के आधार पर कहता 
(६०४४7078 हूँ क् संसार में ये भाव बहुत अल्प परिमाण में 
40/0872//07) विद्यम्नान हैं। निन्‍यानवे प्रतिशत मनुष्य इन बातों 
विद्यमान है । 

को मन में स्थान तक नहीं देते हैं। संसार के 

जिस किसी देश में में गया, वहीं मैंने देखा कि अब भी दूसरे धर्मों के 
' अनुयायियों पर घोर अत्याचार जारी हैं; नया विषय सीखने के चिरुद्ध 
जो आपत्तियाँ पहले उठ खड़ी होती थीं, वे सब आज भी उठती हैं । 
संसार में दूसरों के धर्म के प्रति द्वेष-गहित्य का यदि थोड़ा बहुत भाव 
आज भी कहीं विथमान है, यदि घर्म-भाव से कुछ भी सहानुभूति है, तो 
वह कार्यततः थहीं--इसी आर्यमूरति में है, और कहीं नहीं। उसी प्रकार 
यह बात भी यहीं, और सिर्फ यहीं है।क हम भारतवासी मुसहुमानों के 
लए मसाजेदें और ईसाइयों के लिए मिर्जाघर भी बनवा देते हैं--ऐसा 
और कहीं है ! यादि आप दूसरे देश में जाकर मुसलमानों से अथवा 
अन्य कोई घर्मोवरूम्बियों से, अपने लिए एक मन्द्रि बनवाने को कहे, 
तो फिर आप देखिए कि आपको क्‍या संहायता मिलती है। और 
सहायता का तो प्रश्न ही क्‍्या,वे आपके बनाये मन्दिर को, और हो सका 
तो उप्तके साथ ही आपके बृह-मान्द्रि तक को, तोड-फोड़ कर मटिया- 
पेट कर देने से बाज न आयेंगे ! इसीसे कहना पड़ता है कि संस्तार को 
अब भी इसबात के सीखने की विशेष आवश्यकता है। संसार को भारतवर्ष 
से वूसरों के धर्म के प्रति इस द्वेषराहित्य की--और केवल यही नहीं, 
दूसरों के धर्म के साथ प्रबल सहानुभूति रखने की भी--शिक्षा ग्रहण 


घन 
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करनी होगी | शिवमधिश्न-स्तोत्र में कहा गया है--- 


४ ज्यी सांख्यं योगः पश्ुपतिमतं वैष्णवामिति 
प्रभिन्ने प्रस्थाने परमिद्सदः पथ्यमिति च। 
रुचीनां वैचित्याहजुकुटिकमानापथहुपां 
चुणामेंकों गम्यस्त्यमसि पयसामणब इव ॥ ” 


अर्थात्‌-- वेद, सांख्य, योग, पाशुपत और वेष्णव मत, इन 
सब भिन्न-भिन्न मतों के विषय में कोई किसी को श्रेष्ट तो कोई किसी 
और को हितकर बताता है। जिस प्रकार एक मात्र ध्मुद्र ही सब नवियों 
का गम्यस्थान है, उसी प्रकार रुचि-भेद्‌ के अनुप्तर देढी-सीधी राहों से 
चलमेवाले मनुष्यों के तुम ही एकमात्र लक्ष्य या गम्यस्थान हो। ” 


यथपि लोग भिन्न-भिन्न मार्गों से चल रहे हैं, तथापि सब लोग 
एक ही स्थान की ओर जा रहें हैं। कोई जरा घुप्त-फिर कर ठेढी राह से 
चलता है, और कोई एकद्म सीधी राह से; पर अन्त में, है प्रभो, सच 
तुम्हारे ही पास आर्यगे। तुम्हारी भक्ति और तुम्हारा शिवद््शन तभी 
सम्पूर्ण होंगे, जब तुम सर्वत्र--सब स्थानों में शिवजी को ही देखोंगे, 
केवल शिवलिढ्ः में ही नहीं। वे ही यथार्थ में साधु हैं, वे ही सच्चे 
हरिभक्त हैं, जो हारे को सब जीवों में, सब भूतों में, देखा करते हैं। 
यदि तुम शिवजी के यथार्थ भक्त हो, तों तुम्हें उनकों सब जीवों में 
तथा सब भूतों में देखना चाहिए। चाहे जिस नाम से, अथवां चाहे जिसे 
रूप में, उनकी उपासन्ता क्यों न की जाय--तुम्हें प्रसइना होगा कि 
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उन्हींकी पूजा की जा रही है। चाहे कोई काबा* की ओर मुँह करके 
घुटने टेक कर उपासना करे, गिर्जाघर में करे, या बोद्ध-मन्दिर में ही करे, 
हमें समझना होगा के वह जाने या अनजाने उसी परमात्मा की 
उपासना कर रहा है। चाहे जिसके नाम पर, चाहे जिस मूर्ति को 
उद्देश्य कर, और चाहे जिस भाव से ही पुष्पाझलि क्‍यों न चढ़ाई जाय, 
वह उन्हीं के पाद-पत्मों में पहुँचती है; क्योंकि वें ही सबके एक मात्र 
प्रभु हैं, सब आत्माओं के अन्तरात्मा-सवरूप हैं। 


संसार में किस बात की कप्ती है, इस बात को वे हमारी-तुम्हारी 
अपेक्षा बहुत अच्छी तरह जानते हैं। सब तरह के भेद-भावों का दूर 
होना अप्म्भव है । भेद्‌ तो रहेंगे ही। वेचित्य के बिना जीवन असम्भव 
है। भावों का यह पारस्पारकि संघर्ष और वेचिज्य ही ज्ञान तथा उन्नति 
आदि की जड़ है। संसार में अनन्त प्रकार के प्रतिदृन्द्री भाध विग्रमान 
रहेंगे, और जरूर रहेंगे | परन्तु इसी करे छिए एक-दूसरे को घणा की दृष्टि 
से देखें, अथवा परस्पर विरोध-भाव रखें, इसका क्‍या मतढब ! अतएव, 
हमें उसी मूछ सत्य की फ़िर से शिक्षा यहण करनी होगी, जो केबल 
यहीं से--हमारी इसी मातृभूमि से--प्रचारित हुआ था। फ़िर एक बार 
भारत को संसार में इसी मूछ तत्व का--हइसी सत्य का प्रचार करना 





% काबा>«हजरत मुहम्मद साहब की जन्ममूमि, मुसलमानों के प्रधान 
सीमेस्थान मकका-नगर में यह एक प्रधान मन्दिर हैं | वहाँ एक काछा पत्थर 
रखा हुआ है। कहते हैं, देवदुत गेब्रीछ के पास से यह प्रस्तर-खण्ड मिला है। 
गुठछमान लोग इसे बहुत पवित्र समझते हैं । वे जहाँ कहीं रहें, इसी काभा 
की तरफ मुँह करके उपासना करते था नमाज पदते हैं। 


*ढ 
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होगा । में ऐप्ता क्‍यों कह रहा हैँ ! इसलिए नहीं कि यह सत्य हमे 
'शातत्रों में लिखा है | हमारे जातीय साहित्य के प्रत्येक विभाग में, हमारे 
जातीय जीवन में यह ओतप्रोत भर हुआ है। यहीं, ओर केवल यहीं, 
बैनिक जीवन में इसका अनुष्ठान होता है; ओर जिसकी आँखें 
हैं, बढ़ी यह बात स्वीकार करेगा कि यहाँ के सिवा ओर कहीं भी यह 
कार्य रूप में परिणत नहीं किया जाता । इसी माव से हो संसार को 
चर्म की शिक्षा देनी होगी। भारत इस भी ऊँची शिक्षाएँ देने की 
शक्ति अवश्य रखता है; पर वे सब केवल पण्डितों के ही योग्य हैं। 
और इस शान्तभाव की, इस तितिक्षा की, इस परचर्म के प्रति विद्वेष- 
राहित्य की तथा इस सहानुभूति और मातृभाव की महान शिक्षा, बालक, 
जवान, बूढ़े, श्री, पुरुष, शिक्षित, आशिक्षित सब जाति और वर्ण वाले सीख 
संकते हैं। 


४ एक सद्िप्रा बहुधा वदन्ति | 


नरक 


२. वेदान 


जफना के हिन्दू निवासियों द्वारा निम्न लिखित सम्मान-पत्र स्वामी 
विवेकानन्द्जी की प्षवा में भेंट किया गया था;-- 


श्रीमत्‌ स्वामी विवेकानन्दजी, 
पहानुभाव, 


आज हम जफ़ना निवासी हिन्दू धर्मोवलम्बी आपका हार्चिक 
स्वागत करते हैं तथा आपने हमारा निमंत्रण स्वीकार कर लेका के हिन्दू 
घर्म के इस प्रमुख केन्द्र में पधारने की जो कृपा की है उसके लिए 
हमे आपके बड़े आभारी हैं। 


लगभग दो हजार वर्ष से अधिक हुए हमारे पूर्वज यहाँ बक्षिण 
भारत से आए थे । वे हिन्दू थे और हमें यह कहते हर्ष होता है कि इस 
स्थान के उस समय के ताप्िल राजाओं ने हिन्दुल्ल की रक्षा की । परन्तु 
उन राजाओं के बाद्‌ जब पोतुर्गीण तथा 8च राज्यों की यहाँ स्थापना 
हुई तब उन्होंने हमारे धर्मानुठ्ठानों में हस्तक्षेप प्रारम्भ किया, हमारी 
धार्मिक विधियों पर प्रतिबन्ध छूगा दिए तथा हमारे पवित्र ख्यातिरब्ध 
मन्दिर भी शासकों की वृष्टता और निर्दूयता की बलि हुए | 


इन नई जातियों ने यद्रापि इस बात की छगातार चेष्ठा की ॥ह्ल 
हम उनके ईसाई धर्म को स्वीकार कर हें, परन्तु किर भी हमारे पूर्वण 


२६ 


घेदान्त 


अपने प्रार्चीन धर्म पर आरूढ़ रहे ओर आज हम हछोगी को उन्हीं से 
अपने प्राचीन धर्म तथा संस्कृति की एक अमूल्य दय के रूप में प्राप्ति 
हुई है | फिर इस अंग्रेजी राज्य में हम लोगों का केबल जातीय तथा 
मानसिक पुनरुत्थान ही नहीं हुआ, वरच हमारी प्राचीन पवित्र इमोरतें 
भी पुनर्नि्मित ही रही हैं । 


स्वामीजी, आपने जिस उदारता तथा निस्सवार्थता से बेदोक्त 
धार्मिक सत्य का सन्देश शिकामों धर्मपरिषद्‌ में पहुँचाकर हिन्दू धर्म की 
सेवा की है, भारतवर्ष के देवी दाशानेक सिद्धान्तों का जो प्रचार आपने 
अमेरिका तथा इंग्लेण्ड में कियाहे तथा पाश्चात्य देशों को हिन्दू धर्म का 
ज्ञान कराके प्राच्य तथा पाश्चात्य में आपने जो पनिष्ठ सम्बन्ध प्रस्था- 
पित कर दिया है उसके लिए हम आपके प्राति हार्विक कुतहता प्रकट 
करते हैं। हम आपके इसलिए भी बड़े ऋणी हैं कि आज इस 
भोतिक-वाद्‌ के थुग में आपने हमारे प्राचीन धर्म के पुनरुत्थान का क्रम 
प्रारम्भ कर दिया हे ओर विशेष कर ऐसे अवसर पर जब कि आधघध्या- 
स्मिक सत्यान्वेषण के प्रति लोगों में श्रद्धा तथा विश्वास का छोप हो 
रह! है । 


पाश्चात्य देशों को हमारे प्राचीन धरमें की उदारता समझाकर 
तथा उन देशों के धुरन्धर विद्वानों के मस्तिष्क में- यह बात भली- 
भाँति स्थित करके कि पाश्चात्य दर्शन की अपेक्षा हिन्दू दुर्शन कहीं 
आपेक उच्च तथा गृढ़ है, आपने जो उपकार किया है, उसके लिए प्मु- 

, चित रूप से कुतज्ञता प्रकट करना हमारी शक्ति के बाहर है। 


है 
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आपको इस बात का; आइवासन दिलाना हम आवश्यकता नहीं 
समझते कि पाश्चात्य देशों में आपके कार्य-कलापों को हम बड़े उत्सुक 
भाव से देखते रहे हैं तथा घार्मिक क्षेत्र म॑ आपकी छमन तथा सफल 
प्रयत्न-शीछता पर हमें सदेव गव॑ तथा हार्दिक आनन्द रहा है। हमें 
विद्वित है कि आधुनिक सभ्यता के प्रतीक उन पाश्चात्य नगरों में, जहाँ 
विद्वत्ता, सचरित्रिता और धार्मिक तत्वानुसन्धान का दावा किया जाता 
हैं, आपके धार्मिक भाषणों की पत्रों द्वारा भूरि-भूरि प्रशंसा हुई है। उनस 
आपके महान कार्य की हज ही प्रतीते हो जाती है और आपके वे 
भाषण हमारे धार्मेक्र साहित्य की सचमुच अप्ृल्य ।भीधि बन गए हैं । 


आज हमारे यहाँ उपस्थित होने की आपने जो अनुकम्पा की ह 
उसझे लिए हम बढ़े कृतज्ञ हैं और हम आशा करते हैं कि हम लोग जो' 
आप ही के सहृश वेदों के अनुगामी हैं तथा यह मानते हैं कि / वेद 
ही समस्त आध्यात्मिक ज्ञान का स्रोत है”, इस बात की प्रार्थना करते 
हैं कि हमें आपका स्वागत करने के लिए ऐसे अनेक सुअवसर प्राप्त हों । 


अन्त में उत् परम पिता परमेश्वर से, जिसने इस महान कार्य में 
आपको इतनी सफलता प्रदान की है, प्रार्थना है कि वह आपको चिर- 
जीवी करे तथा आपके इस श्रेष्ठ कार्य को आगे बढ़ाने के लिए आपको 
अधिकाधिक शक्ति प्रदान कंरे । 


हम हैं आपके विनम्र, 
जफना के हिन्दू निवासियों के प्रतिनिधि । 


श्द 


बैदान्त 
श्वामीजी का भाषण 


विषय तो बहुत बड़ा है, पर समय है कम | एक ही व्याख्यान 

में हिन्दुओं के धर्म का पूरा पुरा विश्लेषण करना असम्भव है। इसलिए 
मैं आप लोगों के समीप अपने घ॒र्म के मूछ तत्त्वों का, जितनी सरल 
' आपषा में हो सके, वर्णन करूँगा। जिस हिन्दू नाम से परिचित होना 
अब हमारी चाल हो गई है, इस समय उसकी कुछ भी सार्थकता नहीं 
है, क्‍योंकि उस शब्द का अर्थ था--सिन्धुनद्‌ के पार बसनेवाले । 
प्राचीन फारसियों के गृलत उच्चारण से यह सिन्ध शब्द हिन्दू ” हों 
गया है। वे सिन्धुनद्‌ के इस पार रहनेवाले सभी लोगों को हिन्द कहते 
थे। इस प्रकार हिन्द्र शब्द हमें मिला है। फिर 

हिन्द । मुसलमानों के शासन काछ से हम वह शब्द अपने 
ऊपर लगाते चले आये हैं। अवश्य इस शब्द का व्यवहार करने में काई 
हानि नहीं, पर मैं पहढे ही कह चुका हूँ कि अब इसकी कोई साथकृता 
नहीं रही; क्योंकि आप लोगों को इस बात पर ध्यान वेना चाहिए कि 
वर्तमान समय में सिन्धुनद्‌ के इस पारवाले सब छोग प्रार्चीन काक की 
तरह एक ही धर्म को नहीं मानते। इसाहिए उस हब्द से केवल हिन्दू 
मान्न का ही बोध नहीं होता, बहिकि मुसलमान, ईसाई, जेन तथा भारत 
के अन्यान्य अधिवासियों का भी होता है। अतः मैं हिन्दू शब्द का 
प्रयोग नहीं करूँगा। तो हम किस शब्द का प्रयोग करें --हम वैविक 
(यानी वेद के माननेवाले), अथवा वैदान्तिक शब्द का--जों उससे भी 
अच्छा है--प्रयोग कर सकते हैं। जगत के अधिकांश मुख्य धर्म कई 
एक विशेष विशेष ग्रन्थों को प्रमाण स्वरूप मान लेते हैं। छोगों का 


श्ष 
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विश्वास है कि ये अन्थ इश्वर या और किसी देवी पुरुषविशेष के वाक्य 
हैं, इसाहिए गे ग्रन्थ ही उनके धर्मों की नींव है। पाश्चात्य आधुनिक 
पण्डितों के मतानुसार, इन ग्रन्थों में से हिन्दुओं के वेद्‌ ही सबसे 
प्राचीन हैं। अतः वेदों के विषय में हमें कुछ जानना चाहिए। 
वेद नामक झब्द्राशि किसी पुरुष के मुँह से नहीं निकली है। 
उसके साल और तारीख का अभी निर्णय नहीं हुआ है, और न आगे 
चर कर होगा ही। हम हिन्दुओं के मतानुसार बेद्‌ अनादि और अनन्त 
हैं। एक विशेष बात आप छोगों को स्मरण रखनी चाहिए वह यह कि 
जगत के अन्यान्य धर्म अपने शासत्रों को यही 
वेद | कह कर प्रामाणिक सिद्ध करते हैं कि वे इश्वर नामक 
व्यक्ति अथवा ईश्वर के किसी दूत या पेगम्बर की 
वाणी हैं; पर हिन्दू कहते हैं कि वेदों का दूसरा कोई प्रमाण नहीं है, वेद्‌ 
स्वतःप्रमाण है, क्योंकि वेद अनांदि अनन्त हैं, वे ईश्वरीय ज्ञानताश है । 
बेंदू कभी लिख नहीं गये, न कभी सुष्ट हुए, वे अनादि काह से वर्तमान 
हैं। जैसे सृष्टि अनादे और अनन्त है, वैसे ही ईश्वर का शान भी। विद 
का अर्थ है यह ईश्वरीय ज्ञान की राज्षि। विद धातु का अर्थ है 
जानना । वेदान्त नामक श्ञानशाशि ऋषि नाप्तबारी पुरुषों के द्वारा 
आविष्कृत हुई है। ऋषि शब्द का अर्थ है मन्त्रद्न्ट । 
कषि।. >5पहड़ेही से वर्तमान ज्ञान को उन्होंने केवल 
प्रत्यक्ष किया है, वह ज्ञान तथा भाव डरने अपने 
पिचार का फ़क़ नहीं था। जब कृत्ती आप यह सुनें के बेढ़ों के अमुक 
अंश के ऋषि अमुक हैं, तेब यूह परत सोचिय कि उन्होंने उसे दिखा था 


ड्रेश 


वेदान्त 


अपनी बुद्धि द्वारा बनाया है; बल्कि पहले ही से वर्तमान भावराशे के 
वे व्रष्टामान्न है--वे भाव अनादि काल से ही इस संसार में विद्यमान थे, 
ऋषि ने उनका आविष्कार मात्र किया | ऋषि लोग आध्यात्मिक आवि- 
ध्कारक थे। 


यह बेद्‌ नामक अन्थराशी प्रधानतः दो भागों में विभक्त है-- 
कर्मकाण्ड ओर ज्ञानकाण्ड | कर्मकाण्ड में नाना प्रकार के याग-यज्ञों 
हे की बातें है; उनमें आधिकांश वर्तमान युग के अनु- 
20.0४ पयोगी होने के कारण परित्यक्त हुए हैं, और कछ 
शानकाण्ड | शान- अभी किसी न किसी रूप में मोजूद्‌ हैं। कर्मकाण्ड 
. काण्ड उपनिषद्‌द्दी के मुख्य विषय--जैसे साधारण भनुष्यों के कर्तव्य, 
सम्रप्र हिन्दु धर्म री थी 'न्यासी 
की मित्ती स्वरूप है। ब्ह्माचार।, ग्रहस्थ, वानप्रस्थी तथा सन्यासा, इन 
विभिन्न आश्रम्रियों के भिन्न मिन्न कर्तेव्य--अब भी 
थोड़ा बहुत माने जा रहे हैं। दूसरा भाग ज्ञानकाण्ड हमारे धर्म का आध्या- 
त्मिक अंश है | उसका नाम वेदान्त है, अर्थात्‌ बेदों का अन्तिम भाग- 
'बेदों का चरम लक्ष्य । वेद-ज्ञान के इस सारांश का नाम है वेबान्त 
अथवा उपनिषद्‌ और भारत के सभी सम्प्रदायों को-देतवादी, विशिष्ठा- 
/ दैतवादी, अद्वैतवादी अथवा सौर, शाक्त, गाणपत्य, शव, वैष्णब-जो 
“कोई हिल्दूधर्म के भीतर रहना चाहे उसीको वेदों के इस उपानिषद्‌-अश 
को मानना पड़ेगा | वे उपनिषदों की अपनी ,क्षप्नी साथ के अनुसार 
इ्यार्गा करें, प्र उनको इनका प्रामाण्य अवश्य मानना पद्ेगा । हसी 
हिए हम हिन्दू शब्द के बढडे वेवान्तिक शक्द का प्रग्मोग करना चाहते 
'हैं। भारतवर्ष के सभी प्राचीन दार्शनिकों की वेदान्त का प्रामाण्य 


प्र 


भारत में विवेकानन्द 


स्वीकार करना पड़ा; ओर आजकल मारत में हिन्दू धर्म की चाहे 
जितनी शासा-प्रशाखाएँ हॉ--उनमें से कुछ चाहे जितनी विप्तदश क्यों 
न माकुम हों, उनके उद्देश्य चाहे जितने जटिल क्यों न प्रतीत हॉ---जो 
कोई उनकी अच्छी तरह छान बीन करेगा वही समझेगा कि उनके भाव 
उपनिषदों से ही लिये गये हें । इन उपनिषदों के भाव हमारी जाति की 
अस्थिमज्ञा में ऐसे घुस गये हैं कि याद कोई हिन्दूधर्म की बहुत ही 
अमार्जित शाखाओं के भी रूपकतत्व की आहछोचना करेगा, तो बह 
समय समय पर यह देख कर दड्ः रह जायगा क$ उपनिषदों के ही तत्त्व 
इन धर्मों में रूपक के तोर पर वर्णित हुए हैं । उपनिषदों के बढ़े बड़े 
आध्यात्मिक और दार्शनिक तत्त्व आज हमरे घरों में पूजा के प्रतीक- 
रूप में परिवातिंत होकर विराजमान हैं | इस प्रकार हम आजकल जितने 
यन्त्र-प्रतिमा आभादि का व्यवहार करते हैं वे सब के सब वेदान्त से आये 
हैं; क्योंकि वेदान्त में उनका रूपक भाव से प्रयोग किया गया है, फ़िर 
कऋमशः वे भाव जाते के मर्भस्थान में प्रवेश कर अन्त में यन्त्र प्रतिमादि, 
के रूप में उसके दोनेक जीवन के अंशस्वरूप बन गये हैं । 


बेंदान्त के बाद ही स्मृतियां का प्रामाण्य है। ये ऋषिलिखित 
अन्ध हैं, पर इनका प्रामाण्य वेवान्त के अधीन है, क्योंकि वे हमारे लिए 
वैप्ते ही हैं, जैसे दूसरों धर्मवाढों के लिए उनके शास्त्र । हम यह 
मानते हैं कि विशेष ऋषियों ने ये स्मृतियाँ रची हैं; इस दृष्टि से अन्यान्य 
धर्मों के शास्त्रों का जैसा प्रामाण्य है, स्पृतियों का भी वेसा है; पर 
समृतियाँ हमारा चरम प्रमाण नहीं । यदि स्मृतियों का कोई अंश वेदान्त 
का विरोधी हो तो उसे त्यागना पढ़ेगा, उसका कोई प्रामाण्य न रहेगा । 


देर 


ब्रद्ान्द 


फिर ये स्प्ृतियाँ युग युग में बदलती भी गई हैं। हम शात्रों में पढ़ते 
व्यय कक हैं--सत्युग में अमुक स्म्ृतियों का प्रामाण्य है, फिर 
॥। त्रेता, द्वापर ओर कि में से प्रत्येक थुग में अन्यान्य 

ड़ का विसित्र स्मृतियाँ का वेश-काल-पात्र के परिवर्तन के अनुसार 
आचार आदि का। परिवर्तन हों रहा है; और स्मृतियाँ 

ही प्रधानतः इन आचारों की नियामक हेंने से समय समय पर उनको 
भी बदलना पढ़ा | मैं चाहता हूँ कि आप लोग इस बात को अच्छी 
तरह याद रखें |वेदान्त में धर्म के जिन मूल तत्त्वों की व्याख्या हुई है 
वे अपर्विर्तनीय हैं। क्‍यों (--हसलिए कि थे मनुष्य तथा प्रकृति 
सम्बन्धी अपरिवर्तनीय तस्तों पर प्रतिष्ठित हैं, वे कभी बदुरू नहीं सकते। 
आत्मा, स्वर्ग आदि के तत्त्व कभी बदलने के नहीं । हजारों वर्ष पहले वे 
जैसे थे, अब भी वैसे हैं ओर छात्रों वर्ष बाद भी वेसे ही रहेंगे। परन्तु 
जो धर्मानु्ठान हमारी सामाजिक अवस्था और पारस्परिक सम्बन्ध पर 
निर्भर रहते हैं, समाज के परिवर्तन के साथ वें भी बदछ जायँगे | इसलिए 
विशिष्ट विधि केवक समयविशेष के लिए हितकर और उपयोगी होगी, 
न कि दूसरे समय के लिए, इसीलिए हम देखते हैं कि किसी समय 
किसी ख़ाद्यविशेष का विधान रहा है, फ़िर दूसरे समय वह निषिद्ध 
है। वह खाद्य उस विशेष समय के लिए उपयोगी था; पर समय, जल- 
वायु और ऋतु आदि के परिवर्तन तथा अन्यान्य कारणों से वह उस 
काल के लिए अनुपयोगी ठहरने से स्मृति ने उसे निषिद्ध उहरा दिया है।॥ 
इसलिए थह स्वतः प्रतीत होता हैं कि यादि वर्तमान समय में हमारे समाज 
में किसी परिषर्तन की जरूरत हों, तो वह अवह्य ही करना पड़ेगा । 
ऋषि छोग आकर दिखा देंगे कि किस तरह वह परिवर्तन साधित फरना 


| श्द्े 


आरत में विवेकानन्द 


होगा, परन्तु हमारे घर्म के मूल तत्त्तों का एक कण भी परिवर्तित न 
होगा; वे ज्यों के त्यों रहेंगे ! 
इसके बाद पुराण आते हैं । पुराण पच्नलक्षण हैं । उनमें इतिहास, 
सृष्टितच्व, विविध रूपकों के द्वारा दार्शनिक तत्त्वों के व्याख्यान इत्यादि 
नाना विषय हैं। वेद्क धर्म का सर्वसाधारण जनता 
पुराण । में प्रचार करने के लिए पुराणों की रचना हुई | जिस 
भाषा में वेद्‌ लिखे हुए हैं वह अत्यन्त प्राचीन है; 
पाण्डितों में सें भी बहुत ही कम लोग उन गन्थों का समय निर्णय कर 
सकते हैं | पुराण उस समय के लोगों की भाषा में लिखें गये हैं जिसे हम 
आधुनिक संस्कृत कह सकते हैं। वे पण्डितों के ।छिए नहीं, किन्तु साधारण 
छोगों के लिए हैं, क्योंकि साधारण लोग दार्शनिक तस्व नहीं समझ 
सकते हैं । उन्हें वे तत्त्व समझाने के लिए स्थूल रूप से साधुओं, राजाओं 
ओर महापुरुषों के जीवनचरित तथा उस जाति के बीच में जो घटनाएँ 
धुई थीं, इन सब बातों के सहारे शिक्षा दी जाती थी। धर्म के सनातन 
तत्ततों को दृष्टान्त द्वारा समझाने के लिए ही ऋषियों ने इनका उपयोग 
किया था । 
इसके बाद तनन्र हैं। ये कह एक विषयों में प्रायः पुराणों ही के 
समान हैं ओर उनमें से कुछ में कर्मकाण्ड के अन्त- 
गत प्राचीन यागयज्ञों की पुनम्नतिष्ठा का प्रथत्न 
किया गया है । 
ये सब अन्थ हिन्दुओं के शात्र हैं। ओर जिस जाति में इतने 
अधिक शास्त्र विधमान हैं और जिसने अगणित वर्षों से दशीनिक और 


केछ 


तन्त्र | 


वैद्ान्त 


आध्यात्मिक विचारों में अपने को नियोजित किया है, उसमें इतने अधिक 
प्रम्प्रदायों का उद्धव होना बहुत ही स्वाभाविक है। आश्चर्य की बात तो 
यह है कि ओर भी हजारों सम्प्रदाय क्‍यों न हुए। किसी किसी विषय 
पर इन सम्प्रदायों में आपस के अत्यन्त भेद हैं। सम्प्रदायों के धार्मिक 
विचारों के इन छोटे छोटे भेदों का पता छगाने का अब हमें अवकाश 
नहीं । इसलिए हम सम्प्रदायों की उन साधारण बातों, उन मूल तत्वों ही 
की आहछोचना करेंगे जिन पर हिन्दू मात्र का विश्वास रहना चाहिए। 


पहले सृष्टि की बात लीजिए | सभी हिन्दू मानते 

सष्टित्य ।. हैं कि यह संसार, यह प्रकृति या माया अनावि ओर 
अनन्त है । जगत किसी एक विशेष दिन में रचा गया 

हो सो बात नहीं | एक ईश्वर ने आकर इस जगत की सृष्टि की और बाद 
को वह सो रहा है, यह हो नहीं सकता । सृश्टिकारिणी शक्ति अमी वर्तमान 
है। ईश्वर अनन्त काल से सृष्टि रच रहा है-वह कभी आराम नहीं ढेता । 
गीता का वह अंज्ञ स्मरण कीजिए जहाँ। भगवान श्रीकृष्ण कह रहे हैं, 
“ यदि में क्षण भर के लिए आराम हूँ, तो यह जगत नष्ट हो जाय ?। + 


यदि वह सृष्ठि-दक्ति जो दिन रात हमारे चारों तरफ काम कर रही 
है क्षण भर के लिए चप रहे तो यह संसार ही मिट जाय | ऐसा समय 
कभी न था जब वह शक्ति विश्व भर में कियाशील न थी; पर हाँ, 
युगान्त में प्रढलरय हुआ करता है | हमारे संस्कृत की सृष्टि शब्द का 


रा + * यदि हद म वर्तेय जातु कर्मण्यतम्परितः । 
के के क के उपईन्यामिमाः प्रज्ञा ।ीता 


ह्र्ण 


भारत में विवेकानन्व 


आँगरेजी प्रातिशब्द्‌ 079#00४ नहीं है। खेद का विषय है के अँगरेजी 
में (7०७7०) शब्द का अर्थ है--असत्‌ ते सत्‌ की उत्पत्ति---अभाव 
से भाव वस्तु का उद्धव--झुून्‍्य से संसार का उदय | यह एक भयंकर 
ओर अयौक्तिक मत है। ऐसी बेढ़ंगी बात मान लेने को कह कर मैं आप 
लोगों की बुद्धि व विचार-शक्ति का अपमान करना नहीं चाहता । सृष्टि 
का ठीक प्रतिशब्द है ?70]6000॥ | प्तारी प्रकृति सदा विद्यमान 
रहती है, केवल प्रढय के समय वह क्रमशः सूक्ष्म से सूक्ष्म होती जाती, 
है और अन्त में एकदम अव्यक्त हों जाती है। फिर थोड़ी देर तक 
विश्राम के बाद मानों कौई उसे बाहर ढकेल देता है; तब पहले ही की 
तरह समवाय, वेसा ही क्रम-विकास, वेसे ही रूपों का प्रकाशन होता 
रहता हैं । थोद़ी देर तक यह खेल चलता रहता है, फिर वह नष्ट हो 
जाता है, सूक्ष्म से सूक्ष्म हो जाता है, ओर अन्त में लीन हो जाता है| 
फ़िर वह निकल आता है। अनन्त काल से वह लहरों की चाल से एक 
बार सामने आ जाता है ओर फिर पीछे हट जाता है। देश, काल, 
निमित्त तथा अन्यान्य सब कुछ इसी प्रकृति के अन्तर्गत हैं| इसीलिए 
यह कहना कि सृष्टि का आदि है बिलुकुछ निरर्थक है | सृष्टि का आदि 
है अथवा अन्त, यह बात ही नहीं उठ सकती; इसीलिए जहाँ कहीं 
हमार शासत्रों में सृष्टि के आवि-अन्त का उछेख हुआ है, वहाँ यह स्ऋण 
रखना चाहिए कि उससे युग-विशेष के आदि-अन्त से मतलब है। उसका 
दूसरा अर्थ है ही नहीं । 


यह सृष्टि किसने की ! ईश्वर ने । अँरेजी में 000 शब्द का 
जो प्रचलित अर्थ है उससे मेरा मतलब नहीं । संस्कृत 'ब्रह्म' शब्द का 


क्र 


बेदान्त 


प्रयोंग करना ही सबसे अधिक थ्रुक्तिसंगत हे। बही 
इस जगत्‌-प्रपंच का साधारण कारण है। वह ऋह्म 
क्‍या है । वह नित्य, नित्यशुद्ध, सदा जाग्रत, सर्वशक्तिमान, सर्वक्ष, 
परम दुयामय, सर्वव्यापी, निराकार, अख़ण्ड है| वह इस जगत की 
सृष्टि करता है। अब प्रश्न यह है कि यही बह्म संध्ार के स्रष्टा और 
नित्यविधाता हैं तो इसमें दो आपात्तियों 3ठ सड़ी होती हैं । 


हेआर । 


हम देखते हैं कि जगत में वेषम्य है। एक मनृष्य जन्मसुसी है, 

तो दूसरा जन्मदुखी; एक घनी है तो दूसरा गरीब । ऐसा वेषम्थ क्‍्यें | 
फ़िर यहाँ निष्ठुरता भी है, क्योंकि यहाँ एक का जाविन दूसरे की म्रत्यु 
के ऊपर निर्भर कहता है | एक प्राणी दूसरे को टुकड़े ठुकड़ कर ढाकता 
है, और हरएक मनुष्य अपने भाई का गला बबाने की चेष्टा करता है । 
यह प्रतिदन्द्िता, निष्ठुरता, घोर अत्याचार और दिन रात की आह 
जिसे सुन कर कलेजा फट जाता है-यही हमारे संसार का हाल है। यदि 
; गी ईश्वर की सृष्टि हुई तो वह ईश्वर निष्ठुर से भी बदतर है, उस 
तान से भी गया गुजरा है, जिसकी मनुष्य ने कभी कल्पना की हो । 
वेदान्त कहता है ककि यह ईश्वर का बाप नहीं है जो 

मत: जगत में यह वेषम्य, यह प्रतिद्वन्द्रिता वर्तमान है। 
वोष | तो किसने इसकी सृष्टि की ! स्वयें हमीं ने। एक 
बादल सभी खेतों पर समान रूप से पानी बरसाता 

रहता है । पर जों खेत अच्छी तरह जोता हुआ है वही इस पर्षा से 
छाम उठाता है । एक दूंसत खेत जो जोता नहीं गया, या जिसकी 
देखरेख नहीं की गई, उससे छात्र नहीं उठा सकता | यह बाबृहू का 


प्र 


भारत में विवेकानन्द 


दोष नहीं | ईश्वर की कृपा नित्य और अपरिवतनीय है, हमीं लोग 
वैधम्य के कारण हैं। अच्छा, तो कोई जन्म से ही सुखी है और 
बूसरा दुखी, इस वैषम्य का कारण क्‍या हो सकता है ! वे तो ऐसा कुछ 
करते नहीं दीसते जिससे यह वेषम्य उत्पन्न हो ! उत्तर यह है कि इस' 
जन्म में न सही, पूर्व जन्म में उन्होंने अवश्य किया होगा, और यह 
वैषम्य पूर्व जन्म के कर्मों ही के कारण हुआ है । 


अब हम दूसरे तत्व पर जिसमें केवल हिन्दू नहीं, बल्कि सभी 

बौद्ध ओर जैन भी सहमत हैं | हम सभी यह स्वीकार करते हैं कि सृष्ि 
की तरह जीवन भी अनादि अनन्त है। शून्य से 

कर्मफल ! इसकी उत्पात्ति हुई नहीं, क्योंकि यह हो ही नहीं 
सकता। ऐसा जीवन भला कौन माँगेगा ? हर एक 

घस्तु जिसकी काल में उत्पाते हुई है काल ही में छीन होगी। यदि 
जीवनकल ही शुरू छुआ हो तो अगले दिन इसका अन्त भी होगा, 
ओर एक्रान्त नाश इसका फल होगा | जीवम अवश्य रहा होगा | आज 
कह यह बात समझने में बहुत विचार-शक्ति की आवश्यकता नहीं, क्योंकि 
आधुनिक सभी विज्ञान इस विषय में हमें सहायता दे रहे हैं--वे जड़ 
जगत की घटनाओं से हमारे शात््रों में लिख हुए तत्वों की व्याख्या कर 
रहे हैं। आप लोग यह जानते ही हैं कि हममें से प्रत्येक मनुष्य अनादि 
अतीत कर्म-समा्टि का फल स्वरूप है; बच्चा जब जगत में पैदा होता 
है तब वह प्रकृति के हाथ से एकदम निकल नहीं आता--जैसे कांचे 
बड़े आनन्द से वर्णन करते हैं। उस पर अनादि काल के कर्मों का बोझा 
लवा रहता है । इसमें चाहे भछा हो चाहे बुरा, वह यहाँ अपने पूर्वक्ृत 


चले 


वेदान्त 


कमी का फल भोगने आता है। उससे इस वेषम्य की सृष्टि हुई है। 
यही कर्म-विधान है। हममें से प्रत्येक मनुष्य अपना अपना अद्ृष्ठ गढ़ 
रहा है। इसी मतवाद्‌ द्वारा अहृवाद्‌ का खण्डन तथा ईश्वर पर लगाये 
जाने वाला निहुर्ता-दोष असिद्ध होता है, हम--हमीं ठोंग--अपने फल- 
भोगों के लिए जिम्मेदार हैं--दूसरा कोई नहीं। हमीं कार्य हैं और हमीं 
कारण | अतः हम स्वतंत्र हैं। यादे मैं इुःखी हूँ तो यह अपने ही किये 

। फल है और उसी से पता चलता है कि जो मैं चाहूँ तो सुखी भी 
व सकता हूँ। यदि मैं अपविन्न हूँ तो वह भी मेरा अपना ही किया 
हुआ है, ओर उसीसे ज्ञान होता हे ।ह्नि जो मैं चाहूँ तो पवित्र भी हो 
सकता हूँ। मनुष्य की इच्छा-शक्ति किसी भी घटना के अधीन नहीं 
इसके सामने--- मनुष्य की प्रयक्, विराट, अनन्त इच्छाशक्ति और स्वतन्त्रता 
है सामने--सभी शक्तियाँ, यहाँ तक कि प्राकृतिक शाक्तियाँ भी सिर 
झुका देंगी, दुव जायैगी ओर इसकी गुलामी करेंगी । 


दूसरा प्रश्न स्वभावतः यही होंगा कि आत्मा क्‍या है? हमारे 

शाज्तन्ों में कहे हुए ईश्वर कों भी हम बिना' आत्मा 

आत्मतत्य। को जाने नहीं समझ सकते। भारत भें---औओर भारत 
के बाहर भी--बाह्मय प्रकृति की आलोचना द्वारा 

सर्वातीत सत्ता की झलक पाने की चेष्ठाएँ हो चुकी हैं ओर हम सभी 
जानते हैं कि इनका क्‍या शोचनीय फछ निकका । संसारातीत वस्तु की 
झलक देने के बदले जितनी ही हम जड़ जगत की आलोचना करते हैं 
उतने है हम जड़भाषापन्न होना चाहते हैं। जड़ जगत से हम जितना 
सरोकार रखते हैं, उतना ही हमारा बचा छुचा धर्ममाव भी काफूर हो 
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जाता है, इसीलिए धर्मभाव का---बह्मवस्तु के ज्ञान का यह रास्ता नहीं। 
अपने अन्दर, अपनी आत्मा के अन्दर उसका अनुसन्धान करना होगा | 
बाह्य जगत की घटनाएँ उत्त सर्वार्तीत अनन्त सत्ता के बिधय में हमें 
कुछ नहीं बताती हैं। केवल अन्तर्जगत के अन्वेषण से ही उसका पता 
चलता है। अतः आत्मतत्व के अन्वेषण तथा उसके विश्लेषण द्वाध ही 
परमात्म तत्व का ज्ञान प्राप्त होना सम्भव है। 


जीवात्मा के स्वरूप के विषय में भारत के विभिन्न सम्परदायों में मत 
भेद है सही, पर उनमें कुछ बातों में ऐक्य भी हे। हम सभी मानते हैं कि 
समी जीवात्माएँ आवि-अन्त-राहित हैं और स्वरूपतः अविनाशी हैं; और 
यह भी कि सर्वविध शक्ति, आनन्द, पवित्रता, सर्वव्यापिता और सर्वश्ञत 
प्रत्येक आत्मा में अन्तर्निहित है। यह एक महान तत्व है जिसे हमें या३ 
रखना चाहिए। प्रत्येक प्रमुष्य और प्रत्येक प्राणी में वह चाहे जितन 
चुर्बल या दुष्ठ--बड़ा या छौठा हो, वही सर्वव्यापी, सर्वज्ञ आत्मा विश 
मान है। अन्तर जो कुछ है वह आत्मा में नहीं, उसके प्रकाश कफ 
ल्यूनाधिकता में है। मुझमें और एक छोटे से छोटे प्राणी में अन्तर केच6 
प्रकाश के तारतम्य में है, पर स्वरूपतः वह और मैं एक ही हैं, वह मेर 
भाई है, उसकी और मेरी आत्मा एक ही है। यही सबसे महान तत्व है 
इसी का भारत ने जगत में प्रचार किया है। मानव जाति में आतृभांव क॑ 
जो बात अन्यान्य देशों में सुन पढ़ती है उसने भारत में, समस्त चेतः 
सूाह्े में आवुसाव का रूप घारण किया है, जिंसमें सभी धाणी--छोड् 
छोटी चीठियों तक सभी जानवर--झामिलर हैं, ये सभी हमारे छर्रो 
हैं। जैसे हमारा शासत्र कहता हैं--'एवं तु पण्डिते्ञात्वा सर्वभृुतभः 
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हरि” इत्यादि--/इसी तरह पण्डित छोग उस प्रभु को सर्वभूतमय 
न कर सब प्राणिया की ईश्वर-बुद्धि से उपासना करेंगे।” यही कारण 
कि भारतवर्ष में गरीबों, जानवरों, समी प्राणियों ओर वस्तुओं के बारे 
में ऐसी करुणापूर्ण घारणाएँ पोषण की जाती हैं। हमारी आत्म-सम्बन्धी 
यह घारणा हमारे लिए साधारण मिलन-भूमि है। 


अब हम स्वाभाविकतः ईश्वर तत्व सम्बन्धी विचार पर आते हैं । 

परन्तु एक बात आत्मा के सम्बन्ध में-ओर रह गईं। जो छोग अंग्रेजी 
आधा का अध्ययन करते हैं, उन्हें प्रायः 80पी 76 'धीए0 
( आत्मा और मन ) के अर्थ में अम हो जाता है । 

००5 जु- संस्कृत आत्म! ओर अंग्रेजी 800! ये दोनों 
शब्द भिन्नार्थवाचीय हैं । हम जिसे मन? कहते हैं, 

पश्चिम के लोंग उसे 809] ( आत्मा ) कहते हैं । पश्चिम देशबालों को 
आत्मा का यथार्थ ज्ञान कभी नहीं था। उन्हें कोड बीस वर्ष हुए संस्कृत 
दरशन-शास्रों से यह ज्ञान प्राप्त हुआ है। यह हमारा स्थल शरीर है, इसके 
पीछे मन है किन्तु यह मन आत्मा नहीं है। यह सूह्म शरीर है-सुक्ष्म 
न्मात्राओं का बना हुआ है। यही जन्म और मृत्यु के फेर में पड़ा छुआ 
है। परन्तु मन के पाछे है आत्मा--मनुष्यों की यथार्थ सत्ता। इस आत्मा 
झब्दू का अनवाब्‌ दि0एां या त6 नहीं हों सकता। अतएव हृप्त 
'आत्मा? शब्द का ही प्रयोग करेंगे अथवा आजकल के प्राध्वात्य वार्श- 
निकों के मतामुसार “३०९ शब्द का | तुम चाहे जिस छाब्द का प्रयोग 
करो किन्तु तुम्हें यह साफ साफ समझ लेता चाहिए कि आत्मा तथा 
'एथूल धारीर दोनों प्न से सम्पूर्ण पृथक हैं, ओर वही आत्मा, मन और 
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सूक्ष्म शरीर के साथ, जन्म्र और मृत्यु के भार्ग में घम रहा है। और 
जब समय आता है और उसे सर्वज्ञता तथा पूर्णत्व प्राप्त होता है तब 
बह जन्‍म-सृत्य के फन्‍दे से छूट जाता है तथा पूर्ण स्वतन्त्र हो जाता. 
है। मन या सूक्ष्म शरीर को वह यदि चाहे तों रख सकता है अथवा 
उसका त्याग कर चिरकाल के लिए सम्पूर्ण स्वाधीन भाव से रह सकता 
है। आत्मा का लक्ष्य स्वाधीनता ही है। हमारे धर्म की यही विशेषता हे। 
हमारे धर्म में भी स्वर्ग और नरक हैं, परन्तु वे चिरस्थायी नहीं हैं । स्वर्ग' 
और नरक के स्वरूप पर विचार करने से यह सहज ही माहूप हो 
जायेगा कि ये चिरस्थायी नहीं हो सकते । यादि स्वर्ग हो भी, तो, वहाँ 
बज मर्त्यकोक की ही पुनरावृत्ति होंगी। माना कि वहाँ 
त 

सुख कुछ अधिक है, भोंग कुछ ज्यादा है, परन्तु 

इससे आत्मा का अशुभ ही आधिक होगा । ऐसे स्वर्ग अनेक हैं । इह- 
लोक में जो लोग फल-प्राप्ति की इच्छा से सत्कर्म करते हैं वे छोग मृत्यु के 
बाव्‌ ऐसे ही किसी स्वर्ग में इन्द्रादि बेवताओं के रूप से जन्म लेते हैं। 
यह देवत्व एक पद्‌-विशिष है | देवता भी किसी समय मनुष्य थे । सत्‌- 
कर्मों के कारण उन्हें देवत्व की प्राप्ति हुईं है। इन्द्र-वरुणादि किसी 
देवता-विशेष के नाप्त नहीं हैं । हजारों इन्द्र होंगे। राजा नहृष ने प्रृत्यु 
के पश्चात्त्‌ इन्द्रत्व पाया था । इन्द्रत्व केवल एक पद्‌ है | क्िसीने अच्छे 
कर्म किये, जिनके फल से उसकी उन्नति हुई और उसने इन्द्रत्व का 
लाभ किया; कुछ दिन उसी पद्‌ पर प्रतिष्ठित रहा, फ़िर उस देव-धरीर 
को छोड मनुष्य का तन धारण किया । मनुष्य का जन्म सब जनों से' 
श्रेष्ठ है। कोई-कोई देवता स्वर्ग-सुख की इच्छा छोड़ मुक्ति-प्राप्ति की' 
चेहा कर सकते हैं, परन्तु जिस प्रकार इस संसार के अधिकांश लोग! 
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धन, मान और ऐश्वर्य पाजाने पर ऊँचे तत्त्तों को भूछ जाते हैं, उसी 
प्रकार अधिकांश देवता भी ऐश्वर्य के नहे में मतवाले होकर मुक्ति का 
प्रयत्न नहीं करते | शुम कमी का फल भोग करके वे फिर इस प्रथ्वी में 
नर-शरीर धारण करते हैं। अतएव यह पृथ्वी ही कर्म-भूमि है। इस 
पृथ्वी ही से हम मुक्तिलाभ कर सकते हैं। अतएवं हमें इन स्वर्गों की 
कोई आवश्यकता नहीं। तो फिर हमें क्या चाहिए (--म्क्ति । हमारे 

शास्र कहते हैं कि अच्छे से अच्छे स्वर्ग में भी तुम 
3 डी इमारा प्रकृति के दास हो। बीस हजार वर्ष तक तुमने 

राज्यभोग किया; पर इससे हुआ क्या ! जब तक 
तुम्हारा शरीर रहेगा तब तक तुम मुख के दास ही हो, जब तक देश 
और काल का तुम पर प्रभुत्व है तब तक तुम शर्ते बँचे गुलाम ही हो । 
इसीलिए हमें बहिःप्रकृति और अन्तःप्रकृति--बोनों पर विजय प्राप्त 
करनी होगी । प्रकृति को तुम्हारे पेरों तड़े रहना चाहिए और इसे तलंवे 
के नीचे रख कर, इसके बाहर चहू कर तुम्हें स्वाधीन भाव से अपनी 
महिमा में अपने आपको प्रतिष्ठित करना होगा। तब तुम जन्म के अतीत 
हा गये, अतएव तुम मृत्यु के भी पार जा चुके । तब तुम्हारा सुख दूर हो 
गया, अतएृथ तुम दु/ख से भी अलग हो गये। उसी श्रम॑य तुम सर्वातीत, 
अव्यक्त, अविनाशी आनन्द के अधिकारी हुए । यहाँ जिसे हम सुख 
और कल्याण कहते है, वह उसी अनन्त आनन्द का एक कणमात्र है | 
वही अनन्त आनन्व हमारा लक्ष्य हे । 


आत्मा .जिस प्रकार अनन्त आनन्द स्वरूप है, उसी प्रकार वह 
उक्िंभेद्राहित है । आत्मा के विषय में यह नहीं कहा जा सकता कि. 
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वह पुरुष है या सनी । यह स्त्री और पुरुष का भेद्‌ 
आत्मा हैंग व तो केवल देह के सम्बन्ध में है। अतएवं आत्मा पर 
आशुरहित है खी-पुरुष भेद्‌ का आरोप करना केवल अम है--यह 
लिंग-भेद्‌ शरीर के विषय में ही सत्य है। आत्मा की आयु का भी 
निर्देश नहीं किया जा सकता । वह पुरातन पुरुष सदा समस्वरूप ही में 
वर्तमान है। 


तो यह आत्मा संसार में बद्ध किस प्रकार हो गई ? इस प्रश्न का 

केबल एक ही उत्तर शात्र देते हैं। अज्ञान ही बन्चन का कारण है। हम 
अज्ञान के ही कारण बँधरे हुए हैं| ज्ञान से अज्ञान दूर होगा। यही ज्ञान 
हमें अँधेरे के उस पार के जायगा | तो इस ज्ञान- 

बन्धनतथा मुक्ति। प्राप्ति करा क्या उपाय है (--भक्तिपूतिक ईश्वराराधन 
द्वारा और सर्वभूतों को परमात्मा का मन्दिर समझ कर 

सर्वभूतों में प्रेम करने से ज्ञान होता है। ईश्वर के अनुराग की प्रबछृता 
पे ज्ञान का उदय होगा--अज्ञान दूर होगा--सव बन्धन टूट जायेंगे 
और आत्मा को मुक्ति मिढेगी। हमारे शात्रों में परमात्मा के दो रूप 
कहे गये हैं--समुण ओर निर्मुण। सगुण ईश्वर के अर्थ से वे सर्वव्यापी 
हैं-संत्तार की सृष्टि, स्थिति और प्रतूय के कर्ता 

संथुण झरनि्युण) हैं--संसार के अनादि जनक “तथा जमनी हैं। 
उनके साथ हमारा नित्य भेद है। मुक्ति का अर्थ-- 

उनके सामीम्य और सालोक्य की प्राप्ति है। सगुण बह् के ये सब विशेषण 
निर्गुण ब्रह्म के सम्बन्ध में अनावश्यक और अयौफ़िक हैं, इसलिए 
त्याज्य कर दिये गये। बह निर्गुण और सर्वव्यापी पुरुष ज्ञानवान नहीं 
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कहा जा सकता; क्योंके ज्ञान मन का धर्म हे । वह चिन्ताशील नहीं 
कहा जा सकता; क्योंकि चिन्ता ससीम जीबों के ज्ञानहाभ का उपाय 
मात्र है । वह विचारपरायण नहीं कहा जा सकता; क्योंकि विचार भी 
सस्मीम है ओर दुर्बलता का चिह्न मात्र हे। वह सृह्टिकर्ता भी नहीं कहा 
जा सकता; क्योंकि जो बन्धनहीन है, मुक्त है, उसे कभी सूधटि की 
प्रवात्ति नहीं हो सकती । उसका बन्धन ही क्‍या हो सकता है ? कोई 
बिना प्रयोजन के कोश काम नहीं कर सकता,--3से फिर प्रयोजन क्‍या 
है ) कोई बिना अभाव के काई काम नहीं कर सकता;--तो उसे अभाव 
क्या है! वेदों में उसके लिए ५ सः ” छ्ब्द का प्रयोग नहीं किया गया; 
सः शब्द द्वारा निर्देश न करके निर्गुण भाव समझाने के लिए 'तत 
शब्द द्वारा उसका ननर्देश किया गया है। “सः शब्द के कहे जाने से 
वह व्यक्तिवशेष हो जाता, इससे जीव-जगत के साथ उसका सम्पूर्ण 
परार्थक्य सूचित हो जाता । इसलिए निर्भुणवाचक तत शब्द का प्रयोग 
किया गया है और 'तत्‌” शब्द से निर्ुण बह्म का प्रचार हुआ है। 
इसी को अद्वितवाद कहते हैं । 


इस निर्शुण पुरुष के साथ हमारा क्या सम्बन्ध है ! सम्बन्ध यह 
है कि हम उससे अभिन्न हैं,-वह ओर हम एक हैं। हर एक भनुष्य 
उसी निर्गुण पुरुष का--जों सब प्राणियों का मूढ कारण है--अछग 
अछग प्रकाद है। जब हम इस अनन्त और निर्गुण पुरुष से अपने को 
पृथक्‌ सोचते हैं तभी हमोरे दुःख की उत्पत्ति होती है और इस आने- 
वैचर्नाय निर्मुण सत्ता के साथ अभेव्‌-ज्ञान ही मुक्ति है | संक्षपतः, हु 
अपने शात्रों में ईश्वर के इन्हीं दोनें। भावों का उल्लेख देखते हैं। भहीँ, 
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यह कहना आवश्यक है के निर्शण बह्मवादु ही सब प्रकार के नीति- 

विज्ञानों की नींव है। अति प्रार्चीन काल ही से 

बपेत्मार ही नीति- प्रत्येक जाति में यह सत्य कि 'मनुष्य-जाति को आत्म- 
'मींव है। व्‌ प्यार करना चाहिये'-प्रचारिति किया गया है। फ़िर 
भारत में तो मनुष्य और इतर प्राणियों में कोई भेद्‌ ही 

नहीं रखा गया--स्रभीकों आत्मवत्‌ प्यार करने का उपदेश किया गया ' 

है; परन्तु अन्य प्राणियों को आत्मवत्‌ प्यार करने से क्‍यों कल्याण 
होगा, इसका कारण किसी ने नहीं बताया। एकमात्र निर्गुण बह्मवांद ही 

इसका कारण कहने में समथ है । यह तुम्र तभी समझेगे जब्न तुम 

सम्पूर्ण ब्रह्माण्ड को एक अखण्ड स्वरूप देखोंगे--जब तुम समझोगे कि 

दूसरे को प्यार करना अपने ही को प्यार करना हे--दूसरे को हानि 

पहुँचाना अपनी ही हानि करना है। तभी हम समझेंगें कि दूसरे का 

अहित करना क्यों अनुचित है । अतएवं, यह निर्गुण बह्मवाद्‌ ही नीति- 

विज्ञान का मूल कारण मात्रा जा सकता है । अद्वेतवाद का प्रसंग उठाते 

हुए और भी अनेक बातों की याव्‌ आ जाती है। सगुण ईश्वर पर 

विश्वास हो तो इृदय में केसा अपूर्व प्रेम उम्रडृता है, यह में जानता हूँ । 

में अच्छी तरह समझता हूँ कि भिन्न भिन्न समय की आवश्यकतानुसार 

मनुष्यों पर भक्ति का केसा प्रभाव पड़ा हे । परन्तु हमारे वेश में अब 
रोने का समय नहीं है--अब कुछ वीरता की 

न हि, आपरवकता ह। बस नि महा पर किस होने 

सब प्रकार के कुसंस्कारों से छूट १९,---“मैं ही वह 

निर्गुण बह्म हैँ “-इस ज्ञान के सहारे अपने ही पेरों पर ख़ढ़ा होने से 

ऋदय में केसी अद्धत शक्ति भर जाती है ! और फ़िर भय ; मुझे 
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किसका भय है | में प्रकृति के नियमों की मी परवाह नहीं करता । 
सृत्यु मेरे निकट उपहास है । मनुष्य तब अपनी उद्च आत्मा की महिमा 
में प्रतिष्ठित हो जाता है, जो अनादि है--अनन्त है-अविनाजी है--- 
जिसे कोई शस्त्र छेद नहीं सकता, आग जला नहीं सकती, पानी 
गीला नहीं कर सकता, वायु सुखा नहीं सकती,--जों अनन्त है--- 
जन्म-मृत्यु-राहित है, तथा--जिसकी महत्ता के सामने सूर्यचन्द्रादि, यहाँ 
तक कि सारा ब्रह्माण्ड सिन्धु में बिन्दु तुल्य प्रतीत होता है,--जिसकी 
महत्ता के सामने देश ओर कार का भी अस्तित्व छुप्त हो जाता है । हमें 
इसी महामहिम आत्मा पर विश्वास करना होगा--बीरता तभी आएगी । 
तुम जो कुछ सोचोगे, तुम वही हो जाओगे | यदि तुम अपने को इर्बल 
समझोगे, तो तुम डुर्बड हो जाओगे; तेजस्वी सोचोंगे तो तेजस्वी बन 
जाओगे | यदि तुम अपने को अपविन्न सोचोगे तो तुम अपवित्र हो 
जाओगे; अपने को शुद्ध सोचोंग तो शुद्ध हों जाओगे । अद्वैतवाद हमें 
यह उपदेश नहीं छेता कि तुम अपने को कम्रजोर समझो, किन्तु वह 
हमें तेजस्वी, सर्वशक्तिमान और सर्वजश्ञ सोचने को कहता है। यह भाव 
हममें चाहे अब तक प्रकाशित न हुआ हो, किन्तु वह हमरे भीतर है जरूर। 
हमारे भीतर सम्पूर्ण ज्ञान, सारी शक्तियाँ, पूर्ण पत्रित्रता और स्वाधीनता 
के भाव विमान हैं। तो हम उन्हें जीवन में प्रकाशित क्यों नहीं कर 
सकते १ कारण यह कि उन पर हमारा विश्वास नहीं है। यदि हम 
इसी समय उन पर विश्वास कर सह, तो उनका विकास होंगा--अवशूय 
होगा । अद्वेतवाद हमें यही शिक्षा देता है। बिछुकुठ बचपन से ही बच्चों 
को बलवान बनाओ--उन्हें दुबछता अथवा किसी घाहरी अनुष्ठान की 
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शिक्षा न दी जाय ' वे तेजस्वी हो--अपने ही पेरों पर खड़े हो सकें-- 
साहसी, सर्वविजयी, सर्वेसह हों; परन्तु सबसे पहले उन्हें आत्म। की 
महिमा की शिक्षा मिलनी चाहिए। यह शिक्षा वेदान्त मे--केवल वेदान्त 
में प्राप्त होगी । वेदान्त में अन्यान्य घ॒र्मों की तरह भक्ति उपासना आदि. 
की भी अनेक बातें हैं--यथेष्ट मात्रा में हैं, परन्तु में जिस आत्मतत्तव 
की बात कह रहा हूँ वही जीवन हे, शाक्तिप्रद्‌ है और अत्यन्त अपूर्व है , 
केवल वेदान्त में ही वह महान तत्त्व है जिससे सारे संसार के भावों 
की जड़े हि जायगी और जड़ विज्ञान के साथ घर्म की एकता 
पिद्ध होगी । 


तुम्हारे निकट मैंने अपने घर्म के मुख्य मुख्य तत्व कह दिये। 

किस प्रकार वे काम में लाये जायैंगे अब उस विषय पर कुछ बातें 
कहूँगा। मैंने पहले ही कहा है कि भारत की वर्तमान परिस्थिति जैसी है 
तदनुसार उससें अनेक सम्प्रदायों का रहना स्वाभाविक है। अतः यहाँ 
अनेक सम्प्रदाय देखने को मिलते हैं; ओर साथ ही यह जान कर आश्चय 
होता है कि ये सम्प्रदाय आपस में लड़ते झगड़ते नहीं। शैव यह नहीं 
कहता ।के हर एक वैष्णव जहन्नुप को जा रहा है, न वैष्णव ही शैव 
को थह कहता है। शव कहता है--“यह हमारा मार्ग है, तुम अपने में 
रहो, अन्त में हम एक ही जगह पहुँचेंगे। ” यह बात भारत के सभी 
मनुष्य जानते हैं। यही इ्टनिष्ठा है। बहुत पुराने 

इडनिष्ठा।. जमाने में यह स्वीकृत हो चुका था क्े ईश्वर की 
उपासना के कितने ही तराकि हैं। और यह भी 

समझ में आ गया था के मिन्न मिन्न स्वभाव के मनुष्यों के 'हिए भिन्न 
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पेन्न मार्ग आवश्यक हैं। तुम जिस रास्ते से चछ कर ईश्वरल्ञाभ करोगे, 
वह रास्ता, सम्मव है, मेरे लिए उपयोगी न हो। सम्भव है, उससे मेरी 
क्षति हो। यह धारणा कि हर एक के लिए एक ही मार्ग है--हानिकर है, 
अर्थहीन है और सर्वथा त्याज्य है। संसार के लिए वह बढ़ा बता दिन 
होगा यदि हरएक मनुष्य का धामक मत एक हो जाथ और हस्एक 
एक ही मार्ग का अवलम्ब करने लगे। तब तो सब धर्म और सारे विचार 
नष्ट हों जायैंग। तब तो सब छोगों की स्वाधीन विचार-शक्ति और 
वास्तविक विचार-भाव नष्ट हे| जायैंगे | वैच्चिज्य ही जीवन का मूल सून् 
है। इसका यदि अन्त हो जाय तो सारी सृष्टि का लोप हो जायेगा । 
यह भिन्नता जब तक विचारों में रहेगी तब तक हम अवश्य जीते 
रेंगे। अतद॒व इस भिन्नता के कारण हमें छड़ना न चाहिए। तुम्हारा 
मार्ग तुम्हारे लिए अत्युत्तम है, परन्तु हमारे लिए नहीं। मेरी राह मेरे लिए 
अच्छी है, पर तुम्हारे लिए नहीं। इसी राह को संस्कृत में ह४ कहते हैं | 
अतएव, याव्‌ रखों, संसार के किसी भी धर्म से हमाग विशेध नहीं है, 
क्योंकि हरएक का इृष्ठ भिन्न है। परन्तु, जब हम मनुष्यों को आकर यह 
कहते हुए घुनते हैं कि "एकमात्र मार्ग केवल यही है” ओर जब भारत 
जैसे असाम्पदायेक देद में जबरदस्ती अपने मत पर लें आने की उन्हें 
कोशिश करते देखते हैं तब हमें हँसी आ जाती है; क्योंकि ऐसे मनुष्य 
जी कि अपने भाइयों को एक दूसरे पथ से ईश्वर की ओर जाते हुए देख 
उनका सत्यानाश करना चाहते है, यदि वे उनके प्रति प्यार की बातें 
करें तो यह वृथा है। उनके प्रेष का पोल कुछ नहीं है। प्रेम का प्रचार 
वे किस तरह कर सकते हैं जब वें किसीकों एक दूसरे मार्ग से ईश्वर की 
ओर जाते नहीं देख सकते ! यदि यह प्रेम है तो फिर दैष क्या हुआ * 
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हमारा झगड़ा संसार के किसी मी धर्म से नहीं है, चाहे वह मनुष्यों को 
ईसा की पूजा करने की शिक्षा वे अथवा मुहम्भद्‌ की अथवा किसी 
दूसरे अवतार की । हिन्दू कहते हैं--“प्यारे भाइयो! हम तुम्हारी 
सादर सहायता करेंगे, परन्तु तुम भी हमें अपने मार्ग पर चढने 
वो । यही हमारा इष्ट है। तुम्हारा मार्म बहुत अच्छा है, इसमें कोई 
सन्देह नहीं, परन्तु वह मेरे लिए, सम्भव हे, घोर हानिकर हो । मेरी अपनी 
अभिज्ञत। मुझे बताती है कौनसा भोजन मेरे लिए अच्छा हे। यह बाल 
डाक्टर! का समूह भी मुझे नहीं बता सकता। इसी प्रकार अपनी निज 
की अभिज्ञता से में जानता हूँ, कौनसा मार्ग मेरे छिए सर्वोत्तम है ।--- 
यही लक्ष्य है--इ है; ओर इसीलिए हम कहते हैं कि यादे मन्दिर, 
यन्त्र या प्रतिमा के सहारे तुम अपने भीतर आत्मा में स्थित परमेश्वर 
को जान प्कों तो इसंके लिए हमारी ओर से बधाई है। चाहों तो दी 
सो मूर्तियाँ गढ़ो । याद किसी अनुष्ठान द्वारा तुम ईश्वर को प्राप्त कर 
सक्षों तो बिना विलम्ब उत्तका अनुष्ठान करो। चाहे जो क्रिया हो, चाहे 
जी अनुष्ठान हो, याद वह तुम्हें ईश्वर के समीप हे जा रहा है तो 
उसीका ग्रहण करो, जिस किसी मन्दिर में जाने से तुम्हें ईश्वर-लाम में 
सहायत। मिले तो वहीं जाकर उधासना करो । परन्तु उन मार्भों पर विवात़ 
अत करो। जिस सम्रय तुम विवाद करते हो, उस समय तुम्र ईश्वर की 
ओर नहीं जाते, बढ़ते नहीं, वरच उल्टे पशुत्व की ओर चले जाते हो। 


यही कुछ बातें हमारे पर्म की हैं। हमार धर्म किसीकों अहम 
नहीं करता | वह सभीकों समेट लेता है। ययपि 


ज्ञ संत्कार कर 
अमान संकार। (रे जाति-मेद और अन्यान्य नियम, धर्म के साथ 


पक 


चेदान्त 


आपस में मिले हुए दीखते हैं तथापि बात ऐसी नहीं। ये नियम 
हमारी जाति की रक्षा के लिए आवश्यक थे। ओर जब आतारक्षा के 
लिए इनकी जरूरत न रह जायमी तब स्वभावतः ये नष्ट हो जायैँंगे, 
किन्तु भेरी उम्र ज्यों ज्यों बढ़ती जाती है, त्यों त्यों ये पुरानी प्रथाएँ 
मुझे भर्ती प्रतीत होती जाती हैं। एक सम्य ऐसा था जब में इनमें से 
अधिकांश की अनावश्यक तथा व्यर्थ समझता था; परन्तु वयोवारद्धे के 
साथ साथ उनमें से क्िसीके विरुद्ध कुछ भी कहते मुझे संकोच होता 
है; क्योंकि उनका आविष्कार सेकड़ों सदियों की अभिज्ञत्ता का फक है । 
कल का छोकड़ा--कल ही जिसकी सघृत्यु हो सकती है--यदि मेरे पास 
आये ओर मेरे चिरकाल के संकल्पों को छोड़ देने को कहे और यदि में 
उस लड़के के मतानुसतार अपने कामों की गति पढ़ट हूँ, तो अहमक में 
ही हुआ, दूसरा और कोई नहीं । भारतेतर भिन्न भिन्न देशों से, समाज- 
सुधार के विषय के, यहाँ कितने ही उपदेश आते हैं, वे भी अधिकांश 
ऐसे ही हैं। वहाँ के लोगों से कहो कि तुम जब अपने समाज का स्थायी 
सड्भठन कर सकोगे तब तुम्हारी बात मानेंगे। तुम किसी भाव को दो 
पिन के लिए भी घारण नहीं कर सकते । विवाव्‌ करके उसको छोड़ दते 
हो । तुम्हारा जीवन कीड़ों की तरह क्षणस्थायी है। उन्हीं की तरह पॉनच 
मिनट में तुम मर जाते हो। बुलबुले की भाँति तुम्हारी उत्पाति होती है 
और बुलबुले की भाँति तुम्हारा नाश । पहले हमारे जेसा स्थायी समाज 
संगठित करो । पहले कुछ एसे सामाजिक नियमों और प्रधाओं को संचा- 
लित करो, जिनकी शक्ति हजारों वर्ष अक्षुण्ण रहे--तथब तुम्हारे साथ 
इस विषय का वाताढाप करने का सप्तय आएगा, किन्तु जब तक ऐसा 
नहीं होता तब तक मिन्रो, तुम चंश्रठठ वालक मात्र हों । 


हि. 
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मुझे अपने धर्म के विषय पर जो कुछ कहना था, वह मैं कह 
चुका । अब में तुम्हें उस बात की याद्‌ दिलाना चाहता हूँ जिसकी इस 
समय विशेष आवश्यकता है | पन्‍्यवाद्‌ है महाभारत 
कलियुग में धमे- के प्रणेता महान ब्यास जी को जिन्होंने कहा है, 
दान ही भें. कहछियुग में वान ही एकमात्र धर्म है'। तप और 
कठिन योगों की साधना इस युग में नहीं होती । 
इस युग में दान देने तथा वृसरों की सहायता करने की विशेष जरू- 
रत है । दान शब्द का कया अर्थ है ! सब दानों पे श्रेष्ठ है--- धर्म-दान, 
फेर है विद्या-दान, फिर प्राण-शान; भोजन कपड़ें का दान सबसे निकृुष्ट 
वान है। जो धर्म का ज्ञान-दान करते हैं, वे अनन्त जन्म और मृत्यु के 
प्रयाह से आत्मा की रक्षा करते हैं। जो विया-दान करते हैं वे मनुष्य 
की आँखें खोलते, उन्हें अध्यात्म-ज्ञान का पथ दिख। देते हैं। दूसरे दान, 
यहाँ तक कि प्राण-बान भी उनके निकट तुच्छ है। अतएव तुम्हें समझ 
लेना चाहिए कि अन्यान्य (ब कर्म आध्यात्मिक ज्ञान-दान से निक्ृष्ट 
हैं। आध्यात्मिक ज्ञान ही के विस्तार से मनुष्य-जाति की सबसे आधैक 
सहायता की जा सकती है । 


आध्यात्मिकता का हमारे शात्रों में अनन्त स्रोत है और हमारे इस 
त्यागी देश को छोड़ ओर कोनसा देश है, जहाँ धर्म की ऐसी प्रत्यक्षानुभूति 
का इृष्टान्त देखने फो मिल्ल सकता है । संसार विषयक कुछ आभैज्ञता 
मेने आप्त की है। मेरी बात पर विश्वास करो, अन्‍्यान्य देशों में बागा- 
इम्बर बहुत है, किन्तु ऐसे मनुष्य जिन्होंने धर्म को अपने जीबम मै परि- 
जात किया है--यहीं, केवल यहीं हैं। घर बातों में नहीं रहता है । तोता: 


घर 


वेदान्त 


बहुत बोलता है- आज कल मशीनें भी खूछ बोलती हें ! परन्तु ऐसा 
जीवन मुझे दिखाओं जिसमे त्याग हों, आध्यात्मिकता हो, तितिक्षा हो, 
अनन्त प्रेम हो | ये गुण हों तभी मनुष्य धार्मिक होता है। जब कि 
हमारे शास्त्रों में ऐसे सुन्दर भाव विद्यमान हैं, और हमारे देश में ऐसे 
महान जीवनों के उदाहरण विद्यमान हैं, तन्न तो यह बड़े डुःख़ का विषय 
होगा यदि हमारे श्रेष्ठ योगियों के मस्तिष्क और हृदय से निकडी हुई यह 
चिन्तारत्न-राशि प्रत्येक व्यक्ति की--धानियों और द्रिद्रों की--उच्च या 
नीच यहें तक कि हर एक की--साधारण सम्पत्ति न हो सके । केवल मारत 
ही में नहीं, विश्व मर में इसे फेलाना चाहिए। हमारे प्रधान कमी में से यह 
भी एक भुरूय कर्म है। और तुम बेखोगे कि ज्यों ज्यों तुप्र वूसरों को मदद 
पहुँचाने के लिए कर्म करोंगे, त्यों त्यों तुम अपना ही कल्याण करते रहेगि । 
- यदि सचमुच तुम अपने धर्म पर प्रीति रखते हो, यदि सचमुच तुम अपने देश 
को प्यार करते हो तो वुर्भध शात्रों में मे रत्न-राशि हे लेकर उसके यथार्थ 
उत्तराधिकारियों को देने के लिए जी खोल कर इस महान व्रत की साधना 
मेंठग जाओ। और सबसे पहले एक बात अत्यन्त आवश्यक है।--हाय ! 
सदियों की घोर ईर्ष्या द्वारा हम्म जजर हो रहे ए--हम सदा एक दूसरे , 
का बुरा ताकते हैं | क्यों अमृक व्याक्ते हमसे बढु गया (--क्‍्यों हम 
अमुक से बड़े न हो सके (--सर्वदा हमारी यही चिन्ता बनी रहती है । 
यहाँ तक कि घर्म में भी हम इसी श्रेठ्ठता की ताक में रहते है | हम इस 
प्रकार ईर्ष्या के वास हो गये हैं ! इसे हमे दूर करना चाहिए | यदि इस 
समय भारत में कोई महापाप हैं, तो वह यही ईर्ष्या है। हरएक व्यक्ति 
हुकूमत जताना चाहता है पर आज्ञा पालन करने के लिए कोई भी तैयार 
नहीं है। और यह सब इसलिए है कि प्राचीन काल के उप्त भद्भुत 


दद्दे 
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बह्मचर्य-आश्रम का अब पालन नहीं किया जाता | पहले आदिश पालन 
करना सीखो, आदेश देना फिर स्वयं आ जायगा । पहले सर्वदा दास 
होना सीखों, तमी तुम प्रभु हों सकोगे | ईर्ष्या-द्रेष छोड़ो तभी तुम उन 
महान कर्मों को कर सकोंगे जो अभी तक बाकी पढ़े हैं। हमारे पूर्वजों 
ने बड़े बड़े और अद्भुत अद्भुत कर्म किये हैं, जिनकी समाठोचना हम 
भाक्त और गर्व के साथ करते हैं, परन्तु यह सम्रय हमारे कार्य करने का 
है जिसे देख कर हमारी भावी सन्तान गर्व करेंगी और हमे योग्य पूर्वज 
समझेगी । हमारे पूर्व पुरुष कितने ही श्रेष्ठ और महिगान्वित क्‍यों न हों, 
प्रभु के आशीर्वाद से, यहाँ जो लोग हैं उनमें से हर एक वह काम कर 
सकेगा, जिसके आगे पूर्वजों का भी गौरव-सूर्य महिन हो जायगा । 


ड़ 


३. पाम्बन-अभिनन्दन 


स्वामी विवेकानन्दजी जब पाम्बन पहुँचे तब रामनद्‌ के राजा ने 
उनकी अगवानी की तथा बड़े रगेह एवँ भक्ति से उनका स्वागत किया । 
जिस घाट पर स्वार्मीजी की नाव आकर लगी थी उसके किनारे पर ब़ी 
तैयारियाँ की गई थीं तथा एक विशाल सज्जित मण्डप के नीचे उनके 
स्वागत का आयोजन क्रिया गया था। उस्च अवसर पर पाम्बन की 
अनता की ओर से स्वामीजी की सैवा में निम्मलितित सम्मान-पत्र 
पढ़ा गया;- 
परम पूज्य स्वामीजी, 

“आज हमारे लिए यह बड़े स्ोभाग्य दी बात है कि हम अत्यन्त 
कुतज्ञता पूर्वक तथा परम श्रद्धा के साथ आपका स्वागत कर रहे हैं। 
कहना न होगा कि हम आपके महान कतज्ञ हसलिए हैं कि आपने अपने 
अन्य कितने ही आवश्यक कार्यो को स्थगित करके हमारे ढिए कुछ 
सत्रय निकालने की कृपा की और जेसा कि सब को विवित है, आपके 
प्रति हमारी परम श्रद्धा आपके अनेकनिक सदृगुणों एव उस महान कार्य 
के कारण है जिसका सम्पूर्ण भार आप अपने कंधों पर ढेकर उसे इतनी 
योग्यता, दक्षता, उत्साह एवं लगन के साथ सम्पादित कर रहे हैं । 


हमें वास्तव में यह देख कर बडा हैष होता है कि हिन्दू-दर्शन 
के सिद्धान्तों का बीजारोपएण जो आपने पाश्चात्य लोगों के उपर मस्तिष्क 


ण्ष 
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में कर दिया है वह इतने सफल रूप से हुआ है |के हमें अभी से अपने 
चारों ओर उ्तके अंकुरित होने, छहहलहाने तथा फूलने-फढने के चिह्न 
स्पष्ट €प से प्रतीत होने लगे हैं। हमारी आपसे अब इतनी ही प्रार्थना है 
हि आप अपने आरयवर्त देश के इस अमण में पाश्चात्य देशों की 
अपेक्षा तनिक यत्न करके अपने देश-निवासी बन्धुओं की बुद्धि को 
थोढ़ा जाग्रत कर उन्हें शुष्क चिर-निद्रा से उठा दें तथा उन्हें उस सत्य 
का फिर स्मरण का दें जिसे वे बहुत काल से भूले बेठे हैं । 


स्वामीजी, हम कैसे कहें, हमारे हृदय आपके प्रति इतने गाढ 
स्नेह, अपूर्व श्रद्धा तथा उच्च शलाघा से उमड़ पढ़ते हैं।कि हमारे पान्त उन . 
आवों को व्यक्त करने के लिए शब्द भी नहीं हैं। आप ही हमारे आध्या- 
त्मिक नेता हैं। हम ईश्वर से एक स्वर से यही हार्दिक प्रार्थना करते हैं 
क्षी वह आपको चिरजीवी करे जिससे कि आप हम लोगों का मछा कर 
सके तथा वह आपको ऐसी छक्ति दे जिसके द्वारा आप हम छीमगों की 
सोई हुई विश्व-बन्धुत्व की भावना को फिर से जाग्रत कर सकें।”? 


इस स्वागत-माषण के साथ राजा साहब ने अपनी ओर से व्यक्ति- 
अत संक्षिप्त स्वागत-भांषण भी दिया जो बड़ा ही हृदयस्पर्शी था। इसके 
अनम्तर स्वामीजी ने निन्नाशय का उत्तर दिया ३--- 


स्वामीजी का उत्तर 


हमारा प्रित्र भारतवर्ष धर्म एवं बृशन की प्रण्य-मूमि है। यहीं 
चढ़े बड़े महात्माओं तथा ऋषियों का जन्म हुआ है, यहीं संन्भास एवँ 


जद 
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त्याग की भूमि है तथा यहीं--केवल यहीं--आवि 
धर्म ही भारत के &$ से लेकर आज तक मनुष्य के लिए जीवन के 
जातीय जीवन का हे रु ध 
मेरुदण्ड है | सर्वोच्च आदर्श एवं मुक्ति का द्वार खुला हुआ है । 


मैंने पाइचात्य देशों में अप्रण किया है, मिन्न-भिन्न राष्ट्रों तथा 
९ जातियों से मिला-ज़छा हैँ ओर में यह कह सकता हूँ कि प्रत्येक राष्ट्र 
का एक न एक मुख्य आदर्श अवहय होता है । वह आदर्श ऐसा हीता 
है कि राष्ट्र के समस्त जीवन में उसका संचार होता रहता है,--कह सकते 
हैं के वह आदर्श उस राष्ट्र की रीढ़ होती है । भारतवर्ष में भी यही बात 
है, परन्तु अन्तर इतना ही है कि इस वेश का आदर्श राजनीति नहीं 
# है, सैन्‍्य-शाक्ति भी नहीं है, व्यावतायिक आधिपत्य मी नहीं है और न 
यांत्रेक शाक्ते है वरन्‌ इसका आदर्श है घम--केवल धर्म। धर्म ही इसका 
मेरुदण्ड है--धर्म ही इसका सर्वस्व है । धर्म और आध्यात्मिकता ही 
सदैव से भारत की निधि रहे हैं । 


इसमें कोई शक नहीं है कि शारीरिक शाक्ति द्वारा अनेक अद्भुत 
कार्य सम्पन्न होते हैं, ओर इसी प्रकार मस्तिष्क के द्वारा विज्ञान के 
सहारे तरह तरह के यंत्रों तथा मशीनों का निर्माण होता है, परन्तु यह 
'मानना पड़ेगा कि मितना जबरदस्त प्रभाव आध्यात्मिकता विदृव पर हाछ 
'सकती है उत्तना ये चीजें कभी नहीं । 


भारतीय इतिहास इस बात का साक्षी है [कि भारतवर्ष सबैव से 
'बढ़ा कर्मशील रहा है। आज हमें बहुत से छोग यह सिखा रहे हैं 
ई ययपि आवश्यकता इस बात की है, ।क अभी वे स्वयं कुछ सीखें ) 
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कि हिन्दू जाति सदेव से भीर तथा अकर्मण्य रही है 
अन्य देशों के. और यह बात विदेशियों में एक प्रकार से कहाबंत 
कर्मशील है । भी & रूप में प्रचलित हो गई है। मैं इस विचार को 

कभी भी स्वीकार नहीं कर सकता |के मारतवर्ष कभी 
भी अकर्मण्य रहा है । सत्य तो यह है कि जितनी कर्मण्यता हमारे इस 
पुण्यक्षेत्र भारतवर्ष में रही है उतनी शायद्‌ ही कहीं रही हो और हस 
कर्मण्यता का सबसे बड़ा प्रमाण यह है कि हमारी यह चिर प्राचीन एवं 
महान हिन्दू जाति आज भी ज्यों की त्योँ जीवित है--और इतना ही 
नहीं बल्कि समय समय पर अपने उज्ज्वह़तम जीवन में मानों अधिका- 
धिक प्राण संचार करती जाती है, अमिठ एवँ चिरस्थायी शक्तिशाली 
बनती जाती है। यह कर्मण्यता हमारे यहाँ धर्म में प्रकट होती है । 
मानव-प्रकृति की यह एक विचित्रता है कि वह दूसरों को अपनी ही 
कर्म-तुला पर तोलती है ! मनुष्य का जो कर्म होता है उसी के पेमाने से 
बह इसरों को नापता है | उदाहरणार्थ, एक मोची को ले ढीजिए । उसे 
केन्रढ जूता बनाने का ही ज्ञान होता है और इसलिए वह यह सोचता 
है कि इस जीवन में जूता बनाने के अतिरिक्त और दूसरा कोई काम ही 
नहीं है । इसी प्रकार एक कुम्हार को ईटें बनाने के अतिरिक्त और कुछ 
भी नहीं आता है और अपने जीवन में दिन ग्रातिदिन वह यही करके 
दिखाता रहता है।इस सबका कारण एक प्रकार से समझाया जा सकता 
है; जब प्रकाश का स्पन्दन बहुत तेज होता है तो उसे हम नहीं देख 
पाते हैं, क्योंक्ष हमारे नेत्ों की बनावट कुछ ऐसी होती है कि हम 
अपनी साधारण हृष्ठि-शाक्ति के परे नहीं जा सकते हैं। परन्तु हाँ, योगी 


पट 


पास्वन-अभिनन्दन 


अपने आध्यात्मिक अन्त-इश्टि-बल से साधारण अज्ञ लोमों की जड़ दृष्टि 
को भेद्‌ कर भीतरी वस्तु को देंसने में समर्थ होते हैं । 


आज तो समस्त संसार आध्यात्मिक खाद के लिए भारत-भूमि 
की ओर ताक रहा है, और भारतवर्ष को ही यह ख़ाय द्रव्थ प्रत्येक 
राष्ट्र को देना होगा। केवक भारतवर्ष में ही मनुष्य जाति का सर्वोच्च 
आदर्श आप्य है ओर: आज कितने ही पाइचात्य पण्डित हमारे इस 
आदर्श को, जो हमारे संस्कृत साहित्य तथा दर्न-शा्तरों में निहित है, 
समझने की चेष्ा कर रहे हैं। सादियों से यही आदर्श भारतवर्ष की एक 
विशेषता रही है । 

हर 


जब से इतिहास का आरम्भ हुआ है तब से शायद कोई भी प्रचा- 

रक भारतवर्ष के बाहर भारतीय मतों का प्रचार करने के लिए नहीं गया, 

परन्तु अब हममें एक परिवर्तन सा आ रहा है । भग- 

अपर में धान श्रीकृष्ण ने भी गीता में कहा है, “ जब जब 

कप । हका (थ की हाने होती है तथा अधर्म की वृद्धि होती है 

तथ तंब साधुओं के परित्राण, दुष्कर्मी के नाश तथा 

धर्म के संस्थापन के लिए में जन्म लेता हूँ।” घर्मेतिहास के अन्वेषण द्वारा 

हमें इस बात का पता लगता है कि उत्तम नीतिशासत्र से युक्त कोई भी 

ऐसा देश नेहीं है जिसने उस नीति-शासत्र का कुछ न कुछ अश हमसे ने 

लिया हो, तंथा जिन सब धर्मों में आत्मा के अमरत्व के सम्बन्ध में 

ज्ञान स्पष्ट रूप से विमान है, उन्होंने भी मुरुष॑ या गोंण रूप में वह 
हमसे ही ग्रहण किया है । 


ण्र 
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हम यह जानते हैं कि उन्नीसवीं शताब्दी के अन्त में जितनी 
डाकाजनी, जितना अत्याचार तथा दुर्बल के प्रति जितनी निर्दयता हुई 
है उतनी संसार के इतिहास में शायर कभी भी नहीं हुई। प्रत्येक 
व्यक्ति फो यह मलीमाँति समझ लेना चाहिए'कि जब तक हम अपनी 
वासनाओं पर विजय नहीं प्राप्त कर लेते तब तक हमारी किसी प्रकार 
मुक्ति सम्भव नहीं; जो मनुष्य प्रकृति का वास है, वह कभी भी मुक्त 
नहीं हो सकता । यह महान सत्य आज संसार की सब जातियाँ धीरे 
चीरे समझने लगी हैं तथा उसका आदर करने लगी हैं। जब शिष्य इस 
सत्य की धारणा के योग्य बन जाता है तभी उस पर गुरु की कृपा होती 
है। ईश्वर अपने बच्चों की फिर असीम द्यापूर्वक सहायता करता है और 
. उसकी वह अनुक्रम्पा प्रत्येक जाति, वर्ण के लिए सदा होती रहती है । 
हमर प्रभु सब धर्मों के ईश्वर हैं। हम यह कह सकते हैं कि यह उदार 
भाव केवल भारतवर्ष में ही विद्यमान है और में इस बात की चुनौती 
बेकर कह सकता हैं कि ऐसा उदार भाव संसार के अन्यान्य धर्म- 
शास्त्रों में कोह दिखाये तो सही । 


विधि के विधान से आज हम हिन्दू लोगों की कठिन तथा बड़ी 
ही दायित्व-पूर्ण अवस्था है। आज कितनी ही पाश्चात्य जातियाँ हमारे 
पास आध्यात्मिक सहायता के लिए हाथ फैलाए आ रही हैं। आज्ञ 
"भारत की सन्तान के ऊपर यह जिम्मेदारी है कि बह अपने को इस 
बात के लिए पूरी तरह से तैयार कर के जिससे वह मानव-जीवन-समस्या 
सम्बन्धी विषयों पर संसार का पथ-प्रदर्शन कर सके | एक बात यहाँ 
पर ध्यान में रखने योग्य है; जिस प्रकार संसार की अन्य जातियों के 


द्रव 
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महान पुरुष स्वयूँ इस बात का गर्व करते हैं कि उनके पूर्वन किसी एक 
बड़े डाकुओं के गिरोह के सरदार थे जो समय समय पर अपनी पहाड़ी 
गुफाओं से निकछ कर बटोहियों पर छापा मारा करते 


हिन्दू, तथा ड़ थे, हम हिन्दू लोग इस बात पर गर्व करते हैं कि 
के मूल में. हमारे पूर्वन ऋषि तथा महात्मा थे जो पहाड़ों की 
पार्थक्य । कन्द्राओं में रहते थे, वन के फल-मूल जिनका आहार 


था तथा जो निरन्तर ईश्वर-चिन्तन में मनन रहते 
थे। भले ही आज हम अपनी श्रेणी से गिर गए हों और चाहे जितने 
भी क्‍यों न गिर गए हों, परन्तु यह निश्चित है कि आज यदि हम फिर 
छगन के साथ अपने धर्म के डिए कार्य करने लगें तो हम अपने गोरब 
कों प्राप्त कर सकते हैं। 


आप सब ने मेरा इस स्नेह ओर श्रद्धा पूरक नो स्वागत किया 
है उसके लिए में आपको हादिक धन्यवाद देता हूँ । रामनद्‌ के राजा 
साहब का मेरे प्रति जो प्रेम है उसका आभार-प्रदर्शन में शब्दों द्वारा 
नहीं कर सकता । मैं कह सकता हूँ कि मुझसे अथवा मेरे द्वारा भारत- 
वर्ष में यादि कोई श्रेष्ठ कार्य हुआ है तो उसका अधिकांश श्रेय राजा 
साहब को है; क्योंकि मेरे शिकागों जाने का विचार सबसे पहले राजा 
साहब के मन में ही उठा था, उन्हींने वह विचार मेरे सम्मुख रखा तथा 
वे ही इस बात के लिए मेंर पकछि भी पड़ गए थे कि में शिकागों 
अवश्य जाऊँ। आज मेरे साथ खड़े होकर अपनी स्वाभाविक छृगन के 
साथ वे मुझसे यही आह्ा कर रहे हैं कि में अधिक्षाधिक कार्य कर्ता 
जाऊँ। मेरी तो यही इच्छा है कि हमारी मातृमूमि से छूणन रखने वाले 


दर 
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तथा उसकी जनता की आध्यात्मिक उन्नति के निमिस यत्न तथा 
सहायता करने वाले याद ऐसे केवल पॉ'च छः राजा और हों तो 
कितना सुन्दर ही ! 


जग 
ल्‍प 


४. यथार्थ उपासना 


( श्री रामेश्वर मन्दिर में भाषण ) 


कुछ समय बाद्‌ स्वामीजी श्री रामेश्वर मन्दिर में गए। वहाँ 
उनसे यह प्रार्थना फी गई कि एकत्र जनता से कृपया वे दो शब्द 
कह दें; उस अवसर पर स्थामीजी ने जो भाषण दिया था उसका 
आशय यह था।-- 


धर्म प्रम में ही है, अनुठानों में नहीं; ओर वह भी प्रेम्न ऐस्ता जो 
शुद्ध तथा निष्कपट हो । यदि मनुष्य शरीर तथा मन दोनों से शुद्ध 
'नहीं है तो उसका मन्विर में जाकर शिवोपापना करना व्यर्थ सा ही 
है। उन्हीं लोगों की प्रार्थना को जो शरीर तथा मन 
से शुद्ध हैं श्री शिव जी घुनते हैं ओर इसके विप- 
रीत जो लोग अशुद्ध होकर भी दूसरों को धर्म की 
शैक्षा देते हैं वे अन्त में निश्चय असफल ही रहेंगे | बाह्य पूजा मानस- 
पूजा का बहिरंग मात्र है--असल में मानस-पूजा तथा चित्त की शुद्धि 
ही सच्ची चीजे हैं । इनके बिना बाह्य पूजा का कोई लाभ नहीं। यहे 
चात बड़े रहस्य की है तथा इसका सदेव मनन करना चाहिए । खेब्‌ 
की बात है कि आजकछ कलियुग में लोगों का इतना अधिक मानक 
प्रतन हो गया है के ते यह समझ बेठे हैं कि वे चाहें जितना भी पाप 


दे 


शिवपूजा | 
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करते हैं, परन्तु उसके बाद यदि वे एक बार भी किसी पृण्य तीर्थ में 
चले जायेँ तो उनके सारे पाप नष्ठ हो जायेंगे। पर मेरी तो यह घारणा है 
कि यदि कोई मनुष्य अशुद्ध मन से मान्द्रि में जाता है तो उसका पाप 
और भी अधिक बढ़ जाता है तथा वह अपने घर निम्नतर स्थिति में 
वापस जाता है । हम कह सकते हैं कि तीर्थ एक वह स्थान है जहाँ 
झुद्ध पविन्न छोग रहते है तथा वहाँ जो कुछ भी है १ह पवित्र मावोद्दीपक 
हैं। अतएवं यदि किसी स्थान पर शुद्ध लोग रहने ऊकगें और यदि वहाँ 
कोई मान्द्रि न भी हो तो भी वह स्थान तीर्थ बन जाता है। और इसी 
प्रकार किसी ऐसे स्थान में जहाँ सेकड़ो मन्दिर हों यादि अशुद्ध छोग 
रहने लगें तो यह श्रमझ लेना चाहिए कि उस स्थान का तीर्य॑त्व नष्ट 
हो गया है। अतएव कहा तो यह ज्ञा सकता है कि किसी तीर्थ-र्थान' 
में रहना भी घढ़ा कठिन काम है, क्योंकि यादे किसी साधारण स्थान 
पर कोई पाप किया जाता है तो उससे तो छुटकारा सरलता से हो 
सकता है, परन्तु ड्िसी तीर्थ-स्थान में किया हुआ पाप कभी भी दूर 
नहीं [किया जा सकता । समस्त उपासनाओं का यही रहस्थ तथा मर्भ है 
कि मनुष्य शुद्ध रहे तंथा दूसरों के प्रति सदेव भला करे | वह ममुष्य 
जो श्री शिव जी को निर्धन, दुर्बल तथा रुए्ण व्याक्ती में भी देखता है 
वही सचमुच श्री शिव जी की उपासया करता हैं, परन्तु यावे वह उन्हें 
केवल मूर्ति में ही देखता है तो कहा जा सकता है कि उसकी उपासना 
अभी नितान्‍्त प्राशम्भिक ही है, वह प्रवर्तक-मात्र है । यदि किसी मनुष्य 
ने किसी एक निर्धन मनुष्य की सेवा-शुभ्रूषता बिना उसकी जाति-पाँति 
अथवा ऊँच नीच के मेद-भाव से की है तथा यह विचार ख् कर की 
है कि उसमें साक्षात्‌ श्री शिवजी विराजमान हूँ तो में यह कह सकता 


द्प् 


य्रथार्थ उपासना 


हैँ के श्री शिवजी उस मनुष्य से दूसरे एक मनुष्य फ्री अपेक्षा, जो कि 
उन्हें केवछ मन्दिर में ही विराजमान बेखता है, आधिक प्रसन्न होंगे। 


एक घनी व्याक्ते का एक बगीचा था जिसमें दो माली काम 

करते थे। एक माली बड़ा सुस्त तथा कामचोर था, परन्तु था बढ़ा 
शापकूस । जब कभी बह अपने मालिक को आते 

के देखता तो झट उठ कर खड़ा हो जाता और हाथ 
जोड़ कर कहने लगता, ' है स्वामी, आप केसे सुन्दर 

हैं, आपके कैसे अच्छे गुण हैं,” आवि-आदि | ओर जब तक मालिक 
बगीचे में रहता तव तक उतके पीछे पीछे ही घूमता रहता । दूसरा 
माली ज्यादा बातचीत नहीं करता था, उसे तो बस अपने काम्र से काम 
था । इतना ही नहीं, वृह बड़ा मेहनती भी था तथा बगीचे में तरह तरह 
के फल-तरकारी पैदा किया करता था | उन्हें वह स्वयेँ अपने सिर पर 
रख कर मालिक के घर पहुँचाता या ययपि मालिक का घर भी कोई 
नजदीक न था। अब सोचने की बात है कि इन दो मालियों में से मालिक 
किसको अधिक चाहेंगा | बस ठीक इसी प्रकार यह संपार एच बगीचा 
है जिसके मालिक श्री शिवजी हैं। यहाँ भी दो प्रकार के साढी कह 
लीजिए--एक तो वह जो सुस्त, काहिल तथा होंगी है और कभी कभी 
जाकर श्रीक्षिव जी के नेन्न तथा अन्य अँगों की प्रशंसा कर देता है; पर 
उसके बाद फिर कुछ नहीं। और दूप्ररा ऐसा है कि वह श्री शिषजी की 
सन्‍्तान की फिकर रखता है, सारे दीन-दु/खी प्राभ्रियों के प्रति दया का 
भाव रख़ता है तथा उनके कल्याण के छिए चेष्ठा करता है। अब बत- 
लाइए इन दो प्रकार के लोगों में से कौन श्री शिवजी को आधिक 


५ हर 


भारत में विवेकानन्द 


प्यारा होगा ! निश्चय वही जो उनकी सनन्‍्तान की सेवा करता है। जो 
व्याक्त अपने पिता की सेवा करना चाहता है उसे अपने भाइयों की 
सेवा सबसे पहले करनी चाहिए, इसी प्रकार जो श्री शिवजी की सेवा 
करना चाहता है उसे उनकी सब्तान की, विहृव के प्राणी-म्ात्र की पहले 
सेवा करनी चाहिए | शास्त्री भे कहा भी है कि जो भगवान के वा्सों 
की सेवा करता है बही भगवान का सर्वश्रेष्ठ दास है। यह बात सर्वदा 
ध्यान में रखनी चाहिए। न्‍ 


में यह फिर कहे देता हूँ कि तुम्हें स्वयँ शुद्ध रहना चाहिए तथा 
यदि कोई तुम्हारे पास सहायतार्थ आए तो जितना तुमसे बन सके 
उतनी उसकी यथासाध्य सेवा अवश्य करनी चाहिए । यही श्रेष्ठ कर्म 
कहलात। है । इसी श्रेष्ठ कर्म की शाक्ति से तुम्हारा चित्त शुद्ध हो जायगा ” 
ओर फिर श्री शिवजी, जो प्रत्येक हृतय में वास करते हैं, प्रकट हो 
जाएँगे । प्रत्येक हृदय में तो उनका चास है ही। यह॑थों समझ लीजिए 
कि यदि शीशे पर घूल पड़ी है तो उसमें हम अपना मुँह स्पष्ट नहीं बेख 
सकते । अज्ञान तथा पाप ही हमारे हंदंय रूपी शीशे पर धूल की भाँति 
जमा हों गए हैं। स्वार्थपता ही अर्थात्‌ सवयँँ के सम्बन्ध में पहले 
सोथना सबसे बढ़ा पाप है। जो मनुष्य यह सोचता रहता है कि में ही 
पहले सा हूँ, मुझे ही सबसे अधिक घन मिल जाय, में ही सर्वस्व का. 
अधिकारी बन जाऊँ, मेरी ही सबसे पहले मक्ति हो जाथ तथा मैं.ही 
ओऔरों से पहले सीधा स्वगी को चला जाऊँ वह निश्चय स्वार्थी है । 
कर निःस्वार्थ व्यक्ति तो यह कहता है, ' मुझे अपनी चिन्ता 
8-22 35335 नहीं है, मुझे स्वर्ग जाने की मी कोई आर्काक्षा नहीं 
है, यवि मेरे नरक में जाने से भी किस्ती को लाभ हो 


दैद 


यथाथे उपासना 


सकता है तो भी में उसके लिए तेयार हूँ । यह निःस्वार्थता ही घर्म की 
परीक्षा है। जिसमें जितनी ही अधिक निःस्वार्थता है वह उतना ही 
आध्यात्मिक है तथा उतना ही श्री शिवजी के समीप है। चाहे वह 
पण्डित हो या मुख, श्री शिवजी का प्तामीष्य दूसरों की अपेक्षा उसे ही 
प्राप्त है, उसे चाहे इसका ज्ञान हो अथवा न हो । परन्तु इसके विपरीत 
यादि कोई मनुष्य स्वार्थी है तो चाहे उसने संसार के सब मन्दिरों के ही 
दर्शन क्यों न किए हों, सारे तीर्थ क्यों न मझाएं हों ओर अपने शरीर 
में रंग-भभृत रमाकर अपनी शक चीता जेसी क्‍यों न बना ली हो, 
श्री शिवजी से वह बहुत दूर है । 


१ कि 


५, रामनद“अभिनन्दन 


रामनन्द में स्वामी विवेकानन्दजी को वहाँ के राजा ने निम्न- 
लिखित सम्मान-पतन्न भेंठ दिया:-- 


परमपुज्य, श्री परमहंस, यतिराज, व्ग्विजय-फीलाहल-सर्वमत-संप्र- 
तिपन्न, परम येगिश्वर, श्रीमत्‌ मगवान श्रीरामकृष्ण प्रमहंस-कर-कमल- 
संजात, राजाधिराज-सेवित स्वामी विवेकानन्दजी, 


महानुभाव, 


हम इस प्राचीन एवँ ऐतिहासिक स्थान सेतुबंध-रामेश्वरम के---जिसे 
रामनाथ पुरम अथवा रामनद भी कहते हैं--निवासी आज बढ़ी नम्नता- 
पूर्वक्ष आपका अपनी इस मातृभूमि में हार्दिक स्वागत करते हैं । हम इसे 
अपना सोभाग्य समझते हैं कि भारतवर्ष भें आपके पचारनें पर हमें ही 
इस बात का पहला अवसर प्राप्त हुआ कि हम आपके श्रीचरणों में 
अपनी हार्विक श्रद्धाजछि भेंट कर सके ओर वह भी उस पुण्य समुद्र 
तट पर जिस भगवान श्रीरामचन्द्रजी ने अपने चरण-कम्रलों की पव-रेणु 
से पवित्र किया था | 


हम संदेव इस बात पर बढ़ा गये तथा हर हुआ, जब हमें यह 
ज्ञात हुआ के पाश्वात्य देशीय धुरंधर विद्वानों को भी आपने हमारे 
महान तथा श्रेष्ठ हिन्दू धर्म के असछी गुणों तथा उसकी विशेषताओं 


द्ट 


शसनदृ-अभिननन्‍्द्न 


को भलीभौति समझाकर उन्हें कायह कर दिया है तथा आपको अपने 
उस कार्य में सफलता जो प्राप्त हुईं वह अनुपम थी। आपने अपनी अपूर्व 
वाक्पटुता और साथ ही बड़ी सरल तथा स्पष्ठ वाणी द्वारा योरोप और 
अमेरिका के विद्वत्‌ू-समाज को यह स्पष्ट कर दिया कि हिन्दू धर्म में एक 
आदर्श विश्वधर्म के सारे गुण मोज़द हैं ओर साथ ही इसमें समस्त 
जातियों तथा धर्मों के स््री-पुरुषों की प्रकृति तथा उनकी आवश्यकताओं 
के अनुकूल बन जाने की भी क्षमता है । 


नितान्त निःस्वार्थ भावना से प्रेरित हो, सर्वश्रेष्ठ उद्देशों को 
सम्मुख रख तथा प्रशेसनीय आत्म-त्याग के साथ आप सात भमुद्रों को 
पार करके योरोप तथा अमेरिका में सत्य एवं शान्ति का सन्देश सुनाने 
तथा वहाँ की उर्वर भूमि में उस झेड़े को माड़ने गए जो आध्यात्मिक 
क्षेत्र में भारतीय सफलता का द्योतक है | स्वामीजी, आपने अपने उप- 
देश तथा जीवन दोनों के द्वारा यह सिद्ध कर दिखाया कि विश्व- 
चन्धुत्व किस प्रकार सम्भव है तथा उसकी क्‍या आवश्यकता है। इस 
सबके अतिरिक्त पाश्चात्य देशों में आपने जो प्रयत्न किए हैं उनके द्वारा 
कितने ही उद्ासीन भारतीय ख्री-पुरुषों को इस बात का भान हो गया 
है कि इनका प्राचीन धर्म कितना महान तथा श्रेष्ठ है ओर साथ ही 
उनके दृदूय में अपने उस अतुलनाय धर्म के अध्ययन करने तथा उसके 
पालन करने का भी एक आन्तरिक आग्रह उत्पन्न हो गया है। 


हम यह खूब अनुभव कर रहे हैं कि शब्दों द्वारा हम अपनी उस 
कुतज्ञता को प्रकठ नहीं कर सकते हैं जो हमे आप्रके प्रति है। आपने 


द्द 


भारत में विवेकानन्ध 


प्राच्य तथा पाश्चात्य के आध्यात्मिक पुनरुत्थान के लिए जो निःस्वार्थ 
यत्न किए हैं उनके लिए भी आपको धन्यवाद्‌ देना हमारी शाक्ति क 
बाहर है ! यहाँ पर हम यह कह देना परम आवश्यक समझते हैं कि 
हमारे राजा साहब के प्रति आपकी सबेव बढ़ी कृपा रही है। हमारें 
राजा साहब आपके एक अनुगत शिष्य हैं और जो सम्मान आपने 
उन्हें सबसे पहले उनके ही राज्य में पधार कर दिया है उससे उन्हें 
अवर्णनीय आनन्द एवँ मौरव का बोध हो रहा है। 


अन्त में हम परमेश्वर से प्रार्थना करते हैं कि घह आपको चिर- 
जीबी करे, आपको पूर्ण स्वस्थ रखे तथा आपको वह शक्ति दे जिससे 
की आप अपने उसके उस महान कार्य को सदेव आगे बढ़ाते रहें जिस 
आपने स्वयँ ही इतनी योग्यता पूवक आरम्म किया है। 


रामनदू, महाराज, 
२५ जनवरी १८९७ हम हैं आपके परप्त विनम्र, आशाकारी 
भक्त तथा सेबक । 


स्वामीजी का उत्तर 


सुदीर्ष रजनी अब सम्राप्त होती हुई जान पड़ती है। महावुःख 
का प्रायः अन्त ही ज्ञात होता है। महानैद्वा में निव्चित शव मानों 
जामृत हो रहा है। इतिहास की बात तो दूर है, जिस सुदूर अतीत के 


- जछ 


रामनव-अभिनन्दन 


घनान्धकार को भेद्‌ करने में करेंवदन्तियाँ भी 
भारत फिर से. असमर्थ हैं, वहीं से मानों एक अपर आवाज सुनाई 
जग रहा है। ! 02220 
पड़रही है। ज्ञान, मक्ति और कर्म के अनन्त 
हिमालयस्वरूप हमारी मातृभूमि भारत की हर एक चोटी १९ प्रतिध्वनित 
होकर यह वाणी ग्रृढ्ु परन्तु हृंढ़ अअ्जान्त भाषा में किसी अपूर्व राज्य 
का समाचार ला रही है। जितना समय बीतता है, उतनी ही बह और 
भी स्पष्ट तथा गम्भीर होती जाती है । मानों हिमालय के प्राणप्रद्‌ वायु- 
स्पई से मृतदेह के शियिलन्प्राय आस्थि-मांस तक में प्राण संचार हो 
रहा है--निद्रित शब जागृत ही रहा है। उनकी जड़ता धीरे धीरे कम 
हो रही है। जो अन्धे हैं, वे देस नहीं सकते और जो पागल हैं वे समझ 
नहीं सकते कि हमारी मातृभूमि अपनी गम्भीर निद्रा से अब जाग रहीं 
है । अब कोई इत्तकी उन्नति को रोक नहीं सकता । अब यह फिर सो 
भी नहीं सकती । कोई बाह्य शक्ति इस समय इसे दबा नहीं सकती | 
कुम्भकर्ण की दीर्घ निद्रा अब टूट रही है । 


महाराज एवं रामनाव-निवासी सज्जनों ! आपने दया पूर्वक 
हृदय से मुझे जो आभमिनन्द्न प्रदान किया है, उसके लिए आप मेरा 
आन्तरिक धन्यवाद स्वीकार कीजिये | आप छोग जो मुझे हृदय से प्यार 
करते हैं, उसे में अपने अन्तस्तल में मरीमाँति समझता हूँ; क्‍्योंके 
जबानी बातों के बनिस्त्रत दल में मुहब्बत ज्यादा असर करती है । 
आत्मा एकान्त में दूसरी आत्मा के साथ अञआञन्त भाषा में बात करती 
है-- इसीलिए मैं आप लोगों के भाव को अपने अन्तस्तक् में अनुभव 
करता हूँ।रामनाद के महाराज ! हमारे धर्म और म्रातृभूमि के लिए 
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पश्चात्य देशों में इस दौन व्यक्ति के द्वारा यदि कोई कार्य हुआ है; 
अपने घर में ही अज्ञात और गुप्तमाव से रक्षित अमूल्य रत्नसमूह के प्रति 
स्ववेशवातियों के हृदय आकृष्ट करने के लिए यदि कुछ प्रयत्न हुआ 
है; अज्ञान रूपी अन्धेपन के कारण प्यासे मरने के बनिस्वत दूसरी जगह 
के गन्दे गड्ढे का पानी न पीकर थदि अपने घर के पास निरन्तर बहने 
वाले चइमे के निर्मछ जल को पीने के लिए वे बुहाये जा रहे हैं; हमारे 
स्ववेशवासियों। को कर्मपरायण बनाने के लिए--यह समझाने के लिए 
कि भारतवर्ष का प्राण धर्म ही है, उसके जाने ५ "जनीतिक उन्नाति, 
सप्त|जसंस्कार या कुबेर का ऐहवर्य भी कुछ नहीं कर सकता --यवि 
कुछ उद्योग छुआ है; भारतवर्ष अथवा अन्य देशों में भरे द्वारा जो कुछ 


भी कार्य हुआ है, तो उसके लिए प्रज्ेत्ता के पात्र आप ही हैं क्योकि 
आपने ही पहले भरे हृद्य में थे भाव भरे ओर आप ही मुझे कार्य करने 


के लिए बार बार उत्तेजित करते रहे हैं । आपने ही मानों अन्तईष्टि के 
बल से मविष्यत जान कर निरन्तर मेरी सहायता की है, कभी भी मुझे 
उत्साहित करने से आप विभुख नहीं हुए, इसलिए आप जो मेरी सफ- 
'लत पर पहले आनन्व्‌ प्रकाश करते हैं एव भारत लौठ कर में जो पहले 
आपके राज्य में उतरा, यह बहुत ही ठीक हुआ। उपस्थित सज्जनों ! 
आपके महाराज ने पहले ही क्रहा है कि हमें बढ़े बड़े कार्य करने होंगे, 
अद्भुत शक्ति का विकास बिखाना होगा, दूसरों को अनेक बातें सिसानी 
होंगी। हमारी मातुभूमि दर्शन, धर्म, मीति-विज्ञान, मधुरता, कोमछता 
अथवा मानव-जोति के प्रति अकपट प्रेम रूपी सदगुणों की प्रसविनी है। ये 
सब चीज अमी भी भारत में विद्यभान हैं । मुझे प्रथ्वी के सम्बन्ध में जो 
जानकारी है, उसके बल से में दृढतापूर्वक फह सकता हूँ कि इन प्वीजों 
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में पृथ्वी के अन्य प्रदेशों की अपेक्षा भारत श्रेष्ठ है। इस ्ाघारण बात 

को ही ढीजिये। गत नार पाँच वर्षो में संसार में 
हल बने अनेक बड़े-बड़े राजनीतिक परिवर्तन हुए हैं । पाश्चात्य 
बज तो जल देशों में सभी जगह बड़े बड़े सम्प्रदाय संगागति हुए 
कुछ नहीं । और अन्य परदेंशों में प्रचलित रीतिरिवाजों को एक 

बारगी दबा देंने की चेष्टा मं व बहुत कुछ सफल भी 
हुए हैं । हमारे देशवासियों से पूछिये, क्‍या उन लोगों ने इन बातों के 
सम्बन्ध में कुछ सुना है! उन्होंने कुछ भी नहीं घुना है। किन्तु 
शिंकागो में एक धर्मसभा हुई थी, भारतवर्ष से उस महासभा में एक 
संन्यासी भेजा गया था, उसका आदर के साथ स्वागत हुआ,उस्ती समय 
से वह पाश्चात्य देशों में कार्य कर रहा है, यहाँ के अति व्रिद्र मिश्लुक 
भी यह बात जानते हैं। छोंग कहते हैं कि हमारे देश का जनसमुदाय बढ़ी 
स्थूल-बुद्धि का है, वे लोग सेसार का किसी प्रकार का समा वार नहीं रखते 
और मन रखना चाहते हीं हैं। पदले मर्खसतावश मेरी भी प्ेस्ती ही 
चारणा थी, किन्तु अब समझता हूँ कि मेन अनभिज्ञता के कारण ऐसा 
सोचा था | अब मेरी घरारणा है कि काल्पनिक गंवेषणाओं एवं एक क्षण 
में सारे भूमण्डल की परिक्रमा कर डालने वालों की लेखनी से लिखित 
पुस्तकों के पाठ की अपेक्षा स्वयँ अनुभव करने से, कहीं आधेक 
ज्ञान प्राप्त होता है । आमैज्ञता के द्वारा मुझे यह शिक्षा मिली है कि 
हमारे देश का जन-समुद्ाय निर्वोध नहीं है, वे संसार का समाचार 
जानने के लिए कम व्याकुल भी नहीं हैं; एथ्वी के अन्य स्थानों के 
निवाप्ती ससाचार-संग्रह के दिए जिस प्रकार उत्सुक रहते हैं, भे कींग भी 
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वैसे ही उत्सुक रहते हैं। तथापि प्रत्येक्त जाति के जीवन का कोई न 
कोई उद्दंइ्य है । प्रत्यक जाति प्राकृतिक नियमानुप्तार क्रितनी ही विशे- 
षतायें लेकर जन्म ग्रहण करती है | सब जातियाँ मिल कर (% सुमधुर 
ऐक्य-तान-संगीत की सृष्टि करती है,--किन्तु प्रत्येक जाति मानों उससें 
एक एक प्रृथक प्रथक स्वर अलापती है। वहीं उसकी जाविन-शाक्ति 
है। वही उसके जातीय जाविन का मेरुइण्ड या मूह मित्ती है। हमारी 
इस पावैत्र मातृभूमि का मेरुदृण्ड, मूल भित्ति था जीवन-केन्द्र एक मात्र 
धर्म ही है। दूसरे छोग राजनीति द्वारा अगाघ घनराशी उपार्जन करने के 
गोरव को, वाणिज्यनीति क्री शाक्ते और उसके प्रचार को, बाह्य स्वाधी- 
नता-प्राप्ति के अपूर्व सुख को भले ही महत्त्व दें, किन्तु हिन्दू न तो 
इनके महत्त्व को समझते हैं और न समझना चाहते ही हैं। हिन्दुओं के 
साथ धर्म, ईश्वर, आत्मा, अनन्त और मुक्ति के सम्बन्ध में बातें कीजिये, 
मैं आप लोगों को विश्वास दिलाता हूँ, अन्यान्य देशों के दार्शानिक कहें 
जाने वाले व्यक्तियों की अपेक्षा यहाँ का एक साधारण कृषक भी इन 
विषयों में अधिक ज्ञान रखता है। सज्जनों, मेंने आपलोगों से कह। है 
कि हमारे पास अमी भी संसार को सिखाने के लिए कुछ है| इसीलिए 
सेकद्ों वर्षों के अत्याचार और हजारों वर्षो के वैदेशिक शासन और 
उत्पातों में मी यह जाति जीवित है।इस जाति के इस समय भी 
जीवित रहने का कारण यह है कि इसने धर्म ओर ईश्वररूपी अमूल्य 
रत्न का परित्याग नहीं किया है । 


हमारी इस मातृमूमि में इस समय भी धर्म और अध्याक्षविद्या 


का जो स्रोत बहता है, उसकी बाढ़ समस्त जगत को दुबाकर, राज- 
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नीतेंक उच्चाभिलाष एवँ प्रातिदिन नवीन भावों से समाज संगठित करने 
की चेष्ठा में प्रायः अर्धम्नत तथा हीन दशापन्न पाश्चात्य और दूसरी 
जातियों में नवजीवन का संचार करेगी । नाना प्रकार के मतमतान्तरों 
के विभिन्न सुरों से भारत-गगन गुँज रहा है। यह बात सच है कि इन 
सुरों में कुछ ताल में और कुछ बेताले हैं, किन्त 
सभी में एक सुर अपने अति तीक्ष्ण नाद से दूसरे की 
ध्वानि को दबाकर उन्हें कर्ण कुहरों तक पहुँचने ही नहीं बेता । त्याग 
रूपी भेरव राग के आगे अन्य सब राग-रागिनियाँ लज्जा से मानों अपना 
मुँह छिपा लेती हैं। “ विषयान्‌ विषव्त्‌ त्यज ?--भारतीय सभी शात्रों में 
इसकी चर्चा है। यही सभी शाञ्त्रों का मूल मन्त्र है। दुनियाँ दो विन 
का तमाशा है। जीवन तो और भी क्षणिक है। इसके पश्चात्‌ झुदृर में 
उस अनन्त अपार का राज्य है; जाओ, उसी जगह चले जाओों | यह 
राज्य महाबीर मनीषियों की हृदय-ज्योति से उद्बभाप्तित है| वे इस तथा- 
कथित अनम्तं जगत को भी एक गड़ाहिया मात्र समझते हैं। वे क्रमशः 
उस राज्य को भी छोड़ कर ओर धृूर--अति दूर राज्य में चले जाते हैं । 
काल, अनन्तकाल भी उनके लिए कोई चीज नहीं है, वे उसके भी पार 
चले जाते हैं। उनके लिए देश की भी कोई सत्ता नहीं है, वे उसके भी 
पार जाना चाहते हैं। यही घर्म का गृहतम रहस्य है। भूतप्रकृति को 
इस प्रकार अतिक्रमण करने की चेंष्ठा जिस प्रकार और चाहे जितना 
नुकसान करके क्‍यों न हो, किसी प्रकार प्रकृति के मुँह का चूँघट हटा- 
कर कम से कम एक बार उस बेशकालातीत सत्ता के दर्शन का यत्न 
ही हमारी जाति का स्वाभाविक भुण है | यादि आप छोग हमारी जाते 
को उत्साहित करना चाहते हैं, तो उसे उस्त अनन्त राज्य 'का कोई 
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समाचार दीजिये--बस वे पागल हो जायैंगे। आप उन्हें राजनीतिक, 
समाज-संस्कार, घनसंचय के उपाय, व्यापारनीति आदि समझाने की 
चट्ठा न करें, वे उन्हें एक कान से सुनेंगे और सारी बातें दूसरे कान से 
उसी समय बाहर निकल जायेगी । इसलिए आपलोगों को जगत को यह 
घार्मिक शिक्ष। देनी ही होगी । अब प्रश्न यह है कि हमें भी संसार से 
कुछ सीखना है या नहीं ! शायद्‌ दूसरी जातियों से हमे बहिविशज्ञान 
सीखना पंड़े---किस प्रकार दुल संगठन ओर उसका परिचालन करना 
होगा, विभिन्न शक्तियों फ्रो नियमानुसार काम मं छमाकर |क्षस प्रकार 
थोंडें यत्न से आधिक छाम करना होगा, इत्यादि बातें अवश्य ही हमें 
हुसरों से सीखनी हॉगी | त्याग हम सब लोगों का लक्ष्य होने पर भी 
जब तक हमारे देश के सभी छोग सम्पूर्ण रूप से त्याग करने में समर्थ 
न होंगे, तव तक पाश्चात्यों से हमें ये सब बातें कुछ कुछ सीखनी ही 
होंगी ; किन्तु रमरण रखना चाहिये कि हमारा उद्देश्य त्याग ही है। 
यादे कोई भोग ओर सुख को ही परम पुरुषार्थ मान कर भारतवर्ष में 
उनका प्रचार करना चाहे, यदि कोई जड़ जगत को ही भारतवासियों 
का ईश्वर कहने की घुष्ठता करे, तो वह मिथ्यावादी है। इस पवित्र 
भारतभूर्त में उसके लिए कोई स्थान नहीं है, भारतवासी उप्तकी बातें 
भी नहीं सुनेंगे | पाश्चात्य सभ्यता में चाहे कितनी ही चमक-दूमक क्‍्यें 
न हो, वह चाहे कितने ही अद्भुत व्यापार करने में समर्थ वयों न हो, 
में इस सभा के बीच खड़ा होकर उनसे साफ साफ कह देता हैं कि यह 
सब केवल आन्ति और प्रिथ्या हें। एक मात्र ईम्वर ही सत्य है, एक 
मात्र आत्मा ही सत्य है और एक मात्र धर्म ही सत्य है। इन्हें ही 
सत्य समझो । 
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! हमारे जो भाई उच्चतम सत्य के आधिकारी अभी नहीं हुए हैं, उनके 
लिए जड़वाद शायद्‌ कल्याणकारी हो सकता है, अवश्य ही उसे 
कार्योपयोगी बनाकर उनके लिए लेना ही होगा । 

बे 2036 । सेमी वेशों और सम्राणों में एक अम फेला हुआ है। 
विशेष दुःख की बात तो यह है कि भारतवर्ष में यह 

आन्ति पहले कभी नहीं थी, थोड़े दिन हुए उप्तने यहाँ मी प्रवेश किया 
है | बह अम यह है कि अधिकारी का विचार न कर सभी को एक प्रकार 
की व्यवस्था देना | सच बात तो यह है कि सभी के लिए एक मार्भ नहीं 
ही सकता । आपने जिस साधन-प्रणा़ी का अवहम्बन किया है वह 
हमारे लिए भी उपयोगी नहीं हो सकती | आप सभी छोग जानते हैं क्र 
संल्यास-भाश्रम ही हिन्दू-जीवन का परम लक्ष्य है। सभी हिन्दु-शाख्र सभी 
की संन्यासी होने का आदेश देते हैं। जो चोथी अवस्था में संन्यास 
घारण नहीं करता, वह ढिल्दू नहीं है और न उसे अपने को हिल्दू 
कहने का कोई अधिकार ही है; वह शास्रों क्री अवहेल़ना करता है। 
संसार के सभी सुर्तों का आनन्द लेकर प्रत्येक हिन्दू को चोग्रेपन में 
जनका त्याम करना ही होगा। योग के द्वारा अन्तस्त॒क्े में जिस सपय 
यह घारणा जम जायेगी के संसार असार है, उसी समय उसका त्याग 
करना होगा--यही हिन्हुओं का आदर्श है, इसे हम जानते हैं। जब 
आप भरीभाँति परीक्षा करके जानेंगे कि जड़ जगत साराविहीन केवल 
रख है, तो किर आप उसे त्याग देने की ही चेष्ठा करेंगे । मन इन्द्रियों 
की ओर चंक्रवत्‌ अग्रसर हो रहा है, उसे फिर पीछे छोटाना होगा प्रवृत्ति- 
मार्ग का त्याग कर उसे फिर निवृ्ति-मार्ग का आश्रय ग्रहण करता होगा, 
यही हिन्दुओं का आदर्श है । किन्तु कुछ भोग बिना किये इस आदर्श 
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तक भनुष्य नहीं पहुँच सकता ! बच्चों को त्याग की शिक्षा त्हीं दी जा 
सकती । वह पैदा होते ही सुखन-स्वप्त देखने लगता है। उसका जीवन इच्द्रिय- 
छु्खों के भोग में है, उसका जीवन कुछ इन्द्रिय सुर्सों की समष्टि मात्र 
है। सभी समाजों के बालकबंत अज्ञानी छोग भी ऐसे ही हैं। संसार 
की असारता समझने के लिए उन्हें कुछ भोग करना पड़ेगा । तभी 
व वेराग्य धारण करने में समर्थ होंगे। हमारे शाज्नों में इन छोगों के 
लिए यथेष्ट व्यवस्था है । हुःख़ का विषय है कि परवर्ती काल में समाज 
के प्रत्येक मनुष्य को संन्यासी के नियमों में आबद्ध करने की चेष्ठा की 
गई--यह एक भारी भूल हुई | भारत में जो हःख और दृररिता दिखाई 
पढ़ती है, उनमें से बहुतों का कारण यही भूछ है। गरीब लोगों के जीवन 
को इतने कड़े धार्मिक बन्धत में बाँधने की कोई आवश्यकता नहीं है । 
उनको नाना प्रकार के आध्यात्मिक और नेतिक नियमों में जकड़ना तो 
ओर भी हानिकारक है | उनके कामों में हस्तक्षेप न कर आप अछग 
रहये | उन्हें भी संसार का थोड़ा आनन्द लेने वीजिए। आप देखेंगे कि 
वे क्रमशः उन्नत होते जाते हैं और बिना किसी विशेष प्रयत्न के उनके 
दृद्य में आप ही आप त्याग का उद्देक होगा । 


सज्जनो, पाश्चात्य जातियों से हम थोढ़ा बहुत यह सास सकते हैं 

कि भोग में किस प्रकार सफलता प्रिह्ल सकती है। किन्तु यह शिक्षा 
ग्रहण करते समय हमें बहुत सावधान रहना होगा। मुझे बड़े दुःख से 
प्राच्य_. कहना पढ़ता हे कि आजकल हम पाश्चात्य शिक्षा में 

या शिक्षित जितने लोगों को देखते हैं, उनमें से एक का 
पाभाय्! जीवन आशाप्रव नहीं है। इस समय हमारी, एक 
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ओर प्राचीन हिन्दू समाज और दूसरी ओर अर्वाचीन युरोपीय भभ्यता 
है| इन दोनों में यादे कोई मुझ से एक को पसन्द करने के लिए कहे, 
तों में प्राचीन हिन्दू सम्यता को ही पसंद करूँगा, क्योंकि, अज्ञ होने पर 
भी, कुसंस्कारबद्ध होने पर भी, हिन्दुओं के हृत॒य में एक विश्वास है-- 
उसी विश्वास के बल पर वह अपने पेरों पर खड़ा हों सकता है । किन्तु 
विलागती रंग में रंगे सर्वथा मेरुदण्डावेहीन बाबू लोग, अपारिपिक्त 

लाशुन्य असामान्य विभिन्न भावों से भरे होते हैं। वे उन्हें ह मम नहीं 
कर सकते | अपने पैरों पर ख़ें होने की तो बात ही न काहिए। उनका 
सिर हमेशा चक्कर खाया करता है। वे छोग जो कुछ करते हैं, क्‍या 
आप उनका कारण जानना चाहते हैं ! अंग्रेजों से थोंड्ी शाब्राश्ी पा 
जाना ही. उनके सब कार्यों का मूल-कारण है। वे छोंग जो समाज- 
संस्कार करने के लिए अग्रसर होते हैं, हमारी कितनी ही सामाजिक 
प्रथाओं के विरुद्ध तीत्र आक्रमण करते हैं, इसका कारण केवल यह है 
के हमारे ये सब आचार साहयों की प्रथा के विरुद्ध हैं। हमारी किंतनी ही 
प्रथाएँ इसीलिए दोषपूर्ण हैं, कि साहब छोग उन्हें दोषपूर्ण कहते हैं । 
मुझे ऐसे विचार पसन्द नहीं हैं। अपनी शक्ति से चाहे जीओ या मरो। 
यादि जगत में कोई पाप है, तो वह इुर्बलता है । वुर्बलता ही मृत्यु है, 
दुर्बलता ही पाप है, इसालिए सब प्रकार से दुर्बठता का त्याग करों। 
प्राचीन पथावलम्बी सभी लोग मनुष्य थे--उन सभी लोगों में एक हृढ़ता 
थी; किन्तु पाश्चात्य सभ्यता के दीवाने छोग अभी भी कोई निर्विष्ट 
अथक्तित्व चारण नहीं. कर सके हैं---हम उन्हें प्रुष कहें, स्री कहें, ग्रा 
कोई पशुविशिष समझें ! परन्तु इन लोगों में भी कुछ आदर्श पुरुष हैं। 
आपके महाराज इस कथन के उदाहरण हैं। संभग्र भारत॑वर्ध में 
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आपके जैसा निष्ठावान हिन्दू नहीं दिखाई पड़ सकता | आप प्राच्य 
और पाश्चात्य सभी विषयों में अच्छी जानकारी रखते हैं। इनकी 
जोड़ का कोई दूसरा राजा भारतवर्ष में नहीं मि्ठ सकता । प्राच्य 
और पाश्चात्य सभी बिषयों को छानकर२ जो उपादेय है, उसे ही आप 
ग्रहण करते हैं ! मनुस्म्ातें में भी छिखा है-- 


श्रदधान: झुर्भा वियामाददीतावरादुपि । 
अन्त्यावूपि परो घर्मः च्लीरत्न॑ दुष्कुलाबपि ॥ 


अर्थात्‌ नीच व्यक्ति से भी श्रद्धापूतषक उत्तम विद्या अहण करनी 
चाहिए, अन्त्यज से भी मुक्ति मांगे सीखना चाहिए, नीच कुल की भी 
उत्तम्रा कन्या से विवाह करना चाहिए। 


* महर्षि मनु ने जो कुछ कहा है, वह ठीक है। पहले अपने पेरों 
पर खड़े हो जाइये, फिर सब जातियों से, जो कुछ अपना बनाकर 
हे सके, ले लीनिए। जो कुछ आपके काम का है, उसे प्रत्येक राष्ट्र से 
लीजिए; किन्तु स्मरण रख़ियेगा कि हिन्द होने के नाते आपको दूसरी 
* जैहिये अपने सारी बातों को अपने जातीय जीवन के मूलमन्त्र 

दम धर्म के मीचे दबाता होगा। प्रत्येक व्यक्ति ने किसी 

न किसी कार्य-साधन के विशोष उद्दे्डय से जन्म लिया 

है। उसके जिन की वर्तमान गति अनेक पूर्व जन्मों के फलस्वरूप उन्त 
प्राप्त हुई है। है रामलब-निवासी सज्जनों, आप लोगों में से भी प्रत्येक 
व्यक्ति एक विशेष बतसाध्रन के उद्देश्य से पेद्रा हुआ है। महाम्रहित्तामग्र' 
हिन्द जाति के अनन्त भूत जीवनों की कमऔ-समाहि आपके इस जीवन 


डक 


रशेचसद-अभिनन्दन 


ब्रत की निर्देशक है। सावधान, आपके छास्रों पुरा आपक' हे क्र 
कार्य को बड़े ध्यान से देख रहे हैं। बह उद्देश्य क्या है, जिसके लिए 
प्रत्येक हिन्दू बालक ने जन्म लिया है! महर्षि मनु ने ब्राह्मणों के 
जन्मोद्देश्य के विषय में जो कुछ घोषित किया है, उसे क्या आपने नहीँ 
पढ़ा है ! 


ब्राह्मणो जायमानों हि प्रथिव्यामधिजायते | ईश्वरः स्वभूतानां 
धर्मकोषस्य गुप्तयें॥ “ घर्मकोषस्थ गुप्तये /--धर्मरूपी खजाने की रक्षा के 
छिए ब्राह्मणों का जन्म होता है। हमें कहना यह है कि इस पविद्न 
मातृभूमि पर जिस किसी ज्री वा पुरुष का जन्म होता है, उसके 
जन्म लेने का कारण यही “ घर्मकोषस्य गुप्तये ' है। दूसरे सभी विषयों 
को हमारे जीवन के इस मूल उद्देश्य के आधीन करना होगा। 
संगीत में एक प्रधान घुर होता है, दूसरे सब धुर उसीके आधीन 
होते हैं। उसके अनुगत होने से संगीत में ठीक लय आती है। इस 
स्थान पर भी वही करना होगा। ऐसी भी जाति हो सकती है, जिसका 
मूलमन्त्र राजनीति की प्रधानता हो, धर्म ओर दूसरे सभी विषय उस 
जाति के मूलमन्त्र राजनीति के नीचे भले ही दृष जायें, किन्तु इस 
हिन्दू-मांति का प्रधान जीवनोंद्िश्य धर्म ओर वेराग्य है। हिन्दुओं का 
एकमान मूलमंत्र यह है कि जगत क्षणस्थायी, अममात्र और मिथ्या है; 
धर्म के अतिरिक्त ज्ञान, विश्ञान, भोग, ऐश्चर्य, नाम, यहा, धन, दौरत 
जो कुछ भी हो, सभी को धर्म के नीचे दबाना होगा। आपके महाराज 
के चरित्र में यही विशेषता है, उन्होंने अपनी पश्चात्य विया, प्न; मान, 
पद-मयीवा सभी को धर्म के आधीन--धर्म का सहाथक बनाया -है। 
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यही धर्म, यही आध्यात्मिकता, यही पवित्रता प्रत्येक हिन्दू सन्‍्तान 
के जन्मगत संस्कार का स्वरूप है। इसलिए पूर्वोक्त दो प्रकार के आद्षियों 
में एक तो ऐसे हैं, जिनमें हिन्दू जाति के जीवन की भूलशक्ति- 
आध्यात्मिकता-मौ जूद है। इनके पास और कुछ नहीं है, अर्थात्‌ प्राचीन, 
पश्चात्य शिक्षा में अशिक्षित सम्प्रदाय है। दूसरे पाश्चात्य सभ्यता के 
कितने ही नकली हीत जवाहिर लेकर बैठे हैं, पर उनंक भीतर जीवनप्रद्‌ 
शक्ति संचार करनेवाली वह आध्यात्मिकता नहीं है। यदि दोनों सम्प्रदायों 
की तुलना की जाय, तो मुझे विश्वास है कि उपास्यित सभी सज्ञन एकमत 
होकर प्रथमोक्त सम्प्रदाय के पक्षपाती होंगे; क्योंकि इस प्रार्चान सम्प्रदाय 
की उन्नति की कुछ आशा है। जातीय मूलमन्त्र उसके हृदय में जाग 
रहा है, वही उसका आधार हैं। अस्तु, उसके बचने की आशा है, किन्तु 
शेषोक्त सम्प्रदाथ की मृत्यु अवश्यम्भावी है। जिस प्रकार याद किसी 
आदी के मर्मस्थान में कोई आधात न लगें, अर्थात्‌ यवि इसका मर्म- 
स्थान इुरुस्‍्त रहे, तो दूसरे अड्भों में कितनी ही चोट हूगने प्र भी उसे 
सांघातिक न कहेंगे; क्योंकि, दूसरे अद्टों की क्रिया जविन-धारणा के 
लिए आवश्यक नहीं है। इसी प्रकार हमारी जाति के मर्मस्थान में धाव 
न ढमने से उसके विनाह् की कोई आशंका नहीं हों सकती; किन्तु 
सलाभाति स्मगण राखिये; यावे आप धर्म छोंडू कर प्राश्रात्य जाति की 
जड़वाद-सर्वस्व सभ्यता के पीछे बोड़ियेग, तो आपका तीन ही 
पींडियों में बिनाश निश्चित है। धर्म छोड़ने से हिन्दू जाति का मेरुद॒ण्ड 
ही दृठ जायगा--जिस भित्ती के ऊपर यह जातीय सुविशाल सौध ख़ड्दा 
है, वही नष्ट हो जायगा, फिर तो सर्वनाश रखा ही है। | 


दे 


रामनद-अभिनन्वृतत 


अतएव है भाइयों, हमारी जातीय उन्नाति का यही मार्ग है कि 
हमलीाभों ने अपने पुरखों से उत्तराधिकार स्वरूप जो अमूल्य घर्म-धन 
'याया है, उसे प्राणपण मे मुरक्षित रखना हो अपना प्रथम और प्रधान 
कर्तव्य समझें । आपने कया ऐसे देश का नाम सुना है, जिसके बढ़े बड़े 
राजा अपने को प्राचीन राजाओं अथवा पुरातन दुर्गवाप्ती छुठेरों के 
 वैशधर न बताकर अरण्यवासी अर्धनग्र॒तपस्वियों की सन्तान कहने में 
ही अधिक गौरव समझते हैं ! यादि आपने न घुना हो ते सुनिये-- 
हमारी मातृभूमि ही वह देश है । बूसरे देशों में बड़े बड़े धर्माचार्य अपने 
को किसी राजा का वेशधर कहने की बड़ी चेष्ठा करते हैं, और भारतवर्ष 
में बड़े बड़े राजा अपने को किसी प्राचीन ऋषि की सन्‍्तान प्रमाणित 
करने की चेष्टा करते हैं। इसीसे में कहता हूँ कि आपलोग पघर्म में 
विश्वास कौजिये या न कौजिये, यदि आप जातीय जीवन को दुरुस्त 
रखना चाहते हैं, तो आपको धर्मरक्षा के लिए सर्चेष्ट होना होगा । एक 
हाथ से धर्म को मजबूती से पकड़ कर दूसरे हाथ की 
बढ़ा अन्य जातियों से जो कुछ सीखना हो सीख 
लीजिये; किन्तु स्मरण राख्ियेगा कि उनको हिन्दू जीवन के मूछ आदर्श 
का अनुगामी ही रखना होगा। तभी अपूर्व महिमा से माण्डित भारी 
! भारत का निर्माण होगा । मेरा हद विश्वास है कि शीघ्र ही वह शुभ बिन 
आ रहा है, और भारतवर्ष किसी काल में भी जिस श्रेष्ठता का अधिकारी 
' नहीं था, शीघ्र ही उप्त श्रेष्ठ का अधिकारी होगा। प्राचीन ऋषियों 
की अपेक्षा श्रेष्ठ ऋषियों का आविभीव होगा और आपके पुरखा अपने 
वैशधरों की इस अभूतपुर्व उन्नति पर प्रसन्न होंगे। हतेनां ही नहीं, 
निश्चित रूप से कहता हूँ, वे स्वर्ग में बेठे हुये अपने वंशजों को इस प्रकोर 


रे 


भावी भारत | 


भारत में विवेकानन्द 


महिमान्वित ओर महत्वशाली देख कर अपने को महा गौरवान्बित सम- 
झेंगे। है भाइये, हम सभी छोगों को इस समय कठिन परिश्रम करना 
होगा। अब सोने का समय नहीं है | हमारे कार्यों पर भारत का सावैष्य 
निर्भर हे । यह देखिये, भारतमाता घीरे-बीरे आँखें खोल रही हैं । वह 
कुछ देर सोई थीं । उठिये, उन्हें जगाइये और पृर्वापक्षा महा 
गोरवमाण्डित करके भक्ति-माव से उन्हें अपने अनन्त सिंहासन पर ' 
प्रतिष्ठित कीजिये । और जो होवों के लिए शिव, वैष्यावों के 
लिए विष्णु, कर्मियों के लिए कर्म, बौद्धों के लिए बुद्ध, जनों 
के लिए जिन, ईसाइयों और यहूदियों के लिए ।जेहोवा, मुसलमानों के 
लिए अह्ठा, वेवान्तियों के लिए ब्रह्म है--जो सब धर्मों, सब सम्प्रदायों 
का प्रभु है, वही सर्वव्यापी --जिसकी सम्पूर्ण माहिमा को भारत ही जानता 
था--( यथार्थ इश्वर-श्ञान केवल भारत में ही हुआ था, और किसी 
जाति की प्रकृत ईश्वर तत्व प्राप्त नहीं हुआ था | ज्ञाथद्‌ आप छोगों को 
मेरी इस बात पर आश्चर्य होता होगा, किन्तु किसी दूसरे शास्त्र से प्रकृत 
ईश्वः तत्व ढूँद निकालिए, जरा में भी देखूँ । अन्यान्य जातियों के एक 
एक जातीय ईश्वर या देवता थे, जेसे यहूदियों के ईश्वर और अरबबालों 
के ईश्वर, और वह ईश्वर दूसरी जातियों के ईश्वर के साथ झगड़ा लड़ाई 
क्या करते थे; किन्तु इश्वर की परम द्याकुता और उसे अपना पिता, 
माता, मित्र, आ्राणों का प्राण, आत्मा का अन्तरात्मा इत्यादि समझना 
भारत को ही ज्ञात था )--वही द्याभय प्रभ हम लोगों को आशीर्वाद 
दें । हमारी सहायता करें, हमें शक्ति दें जिससे हम अपने उद्देश्य को) 
ढ़ार्थरूप में परिणत कर सकें । 


रामनवदृ-अपिनल्दन 


3* सह नाववतु सह नो भुनक्त सह वॉर्यि करवावहे । 
तेजस्विनावधीतमस्तु मा विद्विषावहै ॥ 


हम लोगों ने जिसे पढ़ा, वही हम लोगों की रक्षा करे, उसके 
द्वारा हम लोगों में इस प्रकार का वीर्य उत्पन्न हो कि हम दूसरों की 
सहायता कर सके | हम--आचार्य और शिष्य--कणी भी आपस में 
विद्वेष न करें । ३ शान्ति: शान्तिः झ्ञान्तिः | हरि; 3» ॥ 


उजःयके++वकक+ 8९७. ै"॥ कामयाक, 


६, परमकुडी-अभिनन्दन 


रमनद्‌ से प्रस्थान करने के बाद स्वामीजी ने परमकुद़ी में आकर 
विश्राम किया । यहाँ उनके स्वागत-सत्कार का बहुत बड़ा आयोजन ' 
किया गया था तथा निश्नल्िखित स्वागत-पत्र उनकी सेवा में भेंट 
किथा गया:--- 


परम पूज्य स्वामी विवेकानन्दुजी, 


आज हम एरप्रकुदी-निवासियों के छिए यह परम सौभाग्य की * 
बात है कि आप हमारे बीच पथारे हैं । पाश्चात्य देशों में ठग्भग चार 
वर्ष तक आध्यात्मिकता का सफूछ रूप से प्रचार एवँ प्रसार करने के 
बाद आपने यहाँ पार कर जो कृपा की हे उसके लिए हम्न बड़े कृतञ्ञ 
हैं तथा आपका ददय से स्वागत करते हैं। आज हमें अपने देशबन्धुओं 
के साथ इस बात पर हर्ष एवँ गर्व हे कि आपने किस उदारता से प्रेरित 
हो शिकार! की धर्मसमा में भाग छिया तथा वहाँ पर एकान्नित अन्य 
धाम नेताओं के सम्मुख अपने इस प्रार्चीन देश के पवित्र तथा छिपे 
हुए घर्मासेद्धान्तों को प्रकाशित किया । आपने अपनी शक्तिशाली एवँ 
ओजस्थिनी भाषा द्वार! बेबिक धर्मतत्वों को पाश्चात्यों के सम्मुख रख कर 
उनके छुसंस्कृत मस्तिष्कों से वे पूर्वगहदूषित घारणाएँ नह्ठ कर दीं जो 
हमारे प्राचीन हिन्दू धर्म के बारे में थीं तथा उन्हें यह भीभाँति समझा 
दिया कि हमारा यह हिन्दू घ॒र्म केवल सार्वभोम ही नहीं है, वरन इसमें 


श्व्दि 


परमकुड़ी-अभिनन्दन 


प्रत्यक्ष काल के विभिन्न बुद्धि-शक्तियुक्त व्यक्तियों को अपनाने की भी 
गुंजाइश तथा क्षमता है । 
आज हमारे बीच में आपके साथ आए हुए आपके पाश्चात्य 
देशीय शिष्य भी यहाँ उपाध्यित हैं और उनसे यह स्पष्ट प्रकट होता है 
कि आपकी धार्मिक शिक्षाएँ वहाँ केवछ शब्दों में ही नहीं समझी तथा 
अपनाई गई वरन वे साक्षात्‌ रूप में फलवती भी हुई हैं। आपकी प्रतिभा 
द्वारा जो चिरस्थायी एवँ चित्ताकर्षक प्रभाव पड़ता है उससे तो हमें 
अपने उन्हीं प्राचीन ऋषियों का स्मरण हो आता है जिनकी तपस्या, 
साधना तथा आत्मानुभूति ने उन्हें मानव जाति का सच्चा पथ-प्दर्शक 
तथा आचार्य बन। दिया था। 
अन्त में परम पिता परमेश्वर से हम यही प्रार्थना करते हैं कि वह 
आपको चिरायु करे जिससे कि आप समस्त मानव जाति को आध्या- 
त्मिक शिक्षा देते हुए उसका कल्याण कर सके। म 
हम हैं, 
परम पूज्य स्वामीजी, आपके विनम्न एवँ 
चरण सेवी भक्त तथा सेवक 


स्वामीजी का उत्तर 
इसके उत्तर में स्वामीजी ने कहा :->. 
जिस स्नेह भाव तथा हार्दिकता से आप छोगों मे मेरा स्वागत 
किया है उप्के लिए उचित भाषा में धन्यवाद देना मेरे लिए बंढा 
कठिन सा प्रतीत हो. रहा है + परन्तु यहाँ पर मैं इतना कहे बैना चाहता 
हूँ:कि मेरे देश के छोग चाहे मेरा हार्दिक स्वागत करें अथवा तिरिस्कार 


१८७9 * 


भारत में विवेकानल्द 


मेरा प्रेम अपने देश के प्रति और विशेषकर अपने वेशवाधियों के प्रति 
सदेव उतना ही रहेगा | भगवान श्रीकृष्ण ने भी गीता में कहा है कि 
मनुष्य को कर्म, कर्म के लिए तथा प्रेम, प्रेम के लिए करना चाहिए । 
जो कुछ कार्य मैंने पाश्चात्य देशों में किया है वह कोई बहुत नहीं है 
ओर में यह कह सकता हूँ कि यहाँ पर जितने लोग उपस्थित हैं उन 
से ऐप्ता कोई भी नहीं होगा जो उससे सो गुना आवक काय न कर 
सकता । और मैं उत्त शुभ दिन की उत्सुकता से प्रतीक्षा कर रहा हूँ 
जब कि महामनीषी घर्मवीरगण इस बात के लिए तैयार हो जायैंगे कि 
ये भारतवर्ष से संसार के दूसरे वेशों को जायेँ तथा वहाँ के छोगों को 
आध्यात्मिकता, त्याग एवँ वेराग्य आधे विषयों की शिक्षा दें जो भारत- 
वर्ष को उसके पहाड़, वन तथा कन्द्राओं में रहने वाले महर्षियों से 
प्राप्त हुई है तथा जो भारतवर्ष, केवल भारतवर्ष की ही सम्पात्ति एवं निधि 
कही जा सकती है। 


मानव जाति के इतिहास से हमें इस बात का पता चलता है कि 

भनुष्य जाति के जीवन काल में कुछ ऐसे अवसर आते हैं जब ऐसा 

अनुभव होता है कि मानों मनुष्य जाति संसार से बन उठी है, उसकी 

सारी योजनाएँ असफ़ल सी प्रतीत होती हैं, प्राचीन आचार तथा 

रूढियो नष्-अष्ट होती दिखती हैं, उनकी आशाओं 

आध्यात्मिकता एर पानी शा फिरा मादूम होता है तथा उन्हें चारों 

व पक ओर सब कुछ अस्त-व्यस्त सा ही प्रतीत होता है । 

भाविनोव एव. नोर में सामाजिक जीवन की बुनियाद डालने के 
एवं : हें 

तिरोभाव | लिए दो प्रकार से यत्न किए गए; एक्र तो धर्म के 

सहारे और दूसरा सामाजिक प्रयोजन के सहारे । 


दर 


परमकुदी-अभिनलन्दन 


जो यत्न धर्म के सहारे निर्माण हुआ उप्तका मूल आधार हुईं आध्या- 
त्मिकता और जो सामाजिक आवश्यकताओं के सहारे ख़़ा हुआ उसका 
आधार हुआ जड़वाद्‌ | एक की पति है अतीन्द्रियवाद, दूपरे की प्रत्यक्ष- 
बाद | पहला इस क्ुद्र जड़ जगत की सीमा के बाहर हृष्टिपात करता 
है, इतना ही नहीं, बल्कि वह दूसरे के साहित कुछ सम्पर्क न रख केवल 
आध्यात्मिक भाव ठैकर ही जीवन व्यतीत करने में साहशी होता है। 
इसके विपरीत दूसरा सांसारिक वरतुओं के बीच ही अपने को सन्‍्सुष्ठ 
मानता है और इस बात की आशा करता है कि वहीं उसे जाविन का 
इढ़ आधार पिल सकेगा | 


विश्व का एक बड़ा मनोर॑जक सिद्धान्त यह प्रतीत होता है कि 
उसमें तरंग-गति से आध्यात्मिकता तथा भौतिकता का उत्थान-पतन चलता 
रहता है। एक ही देश में विभिन्न समयों पर भिन्न भिन्न तरंगें दिखाई 
देती हैं। एक समय ऐसा होता है जब निरा भोतिकवाद्‌ अथवा जड़वाद्‌ 
अपना आधघिपत्य जमाए रहता हे---जीवन की प्रत्येक चीज, जिससे 
आर्थिक अभ्युद्य सम्भव हो अथवा ऐसी शिक्षा जिसके द्वारा हमें अधि- 
काधिक धन-धान्य प्राप्त हो सकें, बढ़ी वित्ताकर्पफ तथा आदरणीय 
प्रतीत होती है । परन्तु फ़िर कुछ समय बाद्‌ उसका महत्व कमर हो 
जाता है तथा वह नष्ट होने लगती है ।जब अम्युदय आता है तो उम्रके 
साथ मानव जाति के अन्तर्निहित पारस्परिक द्वेंष तथा ईर्ष्या भी प्रवक 
आकार घारण कर हेते हैं। फल यह होता है | प्रतिद्वान्विता तथा भोर 
निर्द॑यता मानों उस समय का युभघर्म बन जैठता है। एक साधारण 
अगरेजी कहावत है '|ए७/ए 0०08 707- परंघाशा आएं (6 
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0607] ६8020 ४76 #ंा0705 ? अर्थात्‌ प्रत्येक मनुष्य अपना अपना 
ही सोचता है और जो बेचास पाछे रह जाता है उसे शेतान पकड़ ले 
जाता है--बस यही कहावत चरितार्थ हो जाती है। ऐसी दंक्ा कुछ 
समय तक रहने के पश्चात्‌ आँख खुछती है ओर लोग सोचते हैं कि 
उनकी योजना तो नितान्त असफल ही रही। यदि धर्म ने उनकी रक्षा न 
की, जड़वाद्‌ के गम्भीर आवर्त में मज्जमान जगत को सहारा न दिया तो 
संसार का घ्वंस तो अवश्यम्भावी ही है। अब संसार को एक नई आज्ञा 
की किसण मिलती है, एक नई इमारत खड़ी करने के लिए एक नई नींव 
मिलती है और बस आध्यात्मिकता की एक जबरदस्त लहर आती है 
जिसके सत्र वश में हो जाते हैं । 


परन्‍त' आश्चर्य यह है कि काल-धर्म के अनुसार कुछ समय में 
वह भी धीरे धीर दब जाती है । प्रकृति का अव्यर्थ नियम यह है के 
धर्म के अम्युत्यान के माथ ही साथ कुछ ऐसे व्यक्तियों का उदय 
होता है जो इस बात का दावा करते हैं |के संसार की कुछ विशेष 
शक्तियों के अधिकारी वे ही हैं। इसका अव्यवहित फल होता है--फिर 
से जड़वाद की ओर गति। और जड्वाद्‌ कीं और गति एक बार आरम्भ 
होने से फिर विभिन्न प्रकार के शत शत विषयों प९ एकाधिकार का 
चावा आरम्प होता है। क्रमशः ऐसा समय आता है, जब कि समग्र 
जाति की केवठ आध्यात्मिक क्षमताएँ ही नहीं, वरत उसकी सर्व प्रकार 
की लौकिक क्षप्रता व अधिकार भी कुछ अल्पसंख्यक व्यक्तियों 


जब ननजिनणा पाए एिणणण जे जिला तन तत््8ै/7पप्््््् घन हलक मललनात 


#यहू विषय विस्तारित भाव से स्वामी विवेकानन्द $त ' वर्तमान भारत 
पुस्तक में आालोचित हुआ है। 


परमकुड़ी-अभिनल्दृत 


के एकाधिकार में आ जाते हैं। बस फिर से थोड़े से लोग 
जनता की गर्दन पकड़ कर उन पर अपना शासन जमा हेने ढ़ी चेष्टा 
करते हैं। परन्तु जनता इतनी आसानी से तो काबू में आनेवाली नहीं; 
वह भी होड़ हेती है ओर उस समय एक बार॑ फिर वह भोतिकवाद का 
सहारा लेती है। आंज यदि तुम अपनी भातृभूमि भारतवर्ष को देखो तो 
यहाँ भी वही बात पाओगे। जूरा विचार करो कि आज तुम सब लोग 
यहाँ एकत्रित होकर जो एक ऐसे व्यक्ति का स्वागत कर रहे हों जो 
योर॑प में वेदन्त के प्रचारार्थ गया था; इसका कया कारण है । कारण 
यही है कि योरोप के भोतिकवाद ने एक इस अकार का क्षेत्र तैयार कर 
दिया था कि वहाँ वह कार्य सम्भव हो सका। कहा जा सकता है ह्नि 
भौतिकवाद से भी भारतवर्ष को एक प्रकार से काम हुआ है। इसने 
ममुष्य-मात्र को इस बात॑ का अधिकारी बना दिया के वह स्वतंत्रता- 
पूर्वक अपने जीवन पथ्च॒ पर अग्रसर हो सके, इसी ने उच्च वर्णों का 
एक।धिकार दूर कर दिया तथा इसी के द्वारा यह सम्भव हों सका के 
ढोग उन घारमक तत्वों पर आपस में परामश तथा विचार-विनिमय भी 
करने लो जिनके निर्मित्त कुछ छोगों ने केवछ अपने को ही अधिकारी 
समझे रखा था और खूबी ते यह है कि वे स्वयेँ उनका भहत्व तथा 
डपथोग तक भूल बेठे थे। परिस्थिति कुछ ऐसी हो गई थी कि इन 
अमूल्य घार्मे$ तत्वों में से अधिकांश छुप्त हो गए थे। बे या तो चुरा 
लिए गए ये अथवा ख्रो गए थे ओर शेष जो बच रहे थे थे ऐसे लोगों 
के हाथ में चढ़े गए थे जो, जैसी कहावत है, ' न खाते श्ेन खाने 
देते थे | 
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दूसरी ओर राजनीतिक अधिकार का हा यह है कि जिस बात 
को प्राप्त करने के लिए हम आज भारतवर्ष में इतना यत्न कर रहे हैं वह 
तो योरोप में सदियों से रही है तथा आजमाई मी जा चुकी है, परन्तु फिर 
भी वह नितान्त संतोष-जनक नहीं पाई गई, उसमें भी कमी है। राजनीति 
पाथाल से सम्बान्धित योरोप की संस्थाएँ, प्रणालियों तथा 
उमाज की और भी अनेकानेक बातें समय समय पर बिलकुछ 
असस्पूणत। व्यर्थ सिद्ध होती रही हैं और आज योरोप की यह 
दशा है कि वह बेचेन है, यह नहीं जानता ।कि अब क्‍या करें, किस 
प्रणाली की शरण हें; वहाँ ऐशवर्य, सम्पत्ति के अत्याचार असच्न हो उठे 
है । देश का धन तथा शक्ति उन थोड़े से लोगों ने अपने हाथ में रख 
छोड़ी है जो स्वयँ तो कुछ काम करते नहीं; हाँ, पिर्फ़ छास्रों मनुष्यों 
द्वारा काम चलाने की क्षमता जरूर रखते हैं । इस क्षमता द्वारा वे चाहे 
तो सारे संसार में खून खच्चर कर दे। धर्म तथा अन्य सभी चीजों को 
भी उन्होंने अपनी मुट्ठी में कर रखा है, वे ही शासक हैं, सर्वश्रेष्ठ समझे 
जाते हैं । आज पाश्चात्य संसार तो बस ऐसे ही इने गिने 'शायलाकों ! के 
हाथ में है, और यह जो तुम्र वहाँ का संविधानबद्ध शासन (00786#/प- 
लि००३) घ०7१०७॥7०७॥१), स्वतंत्रता, आजावी, पार्लमेन्ट आदि की 
बातचौत सुना करते हो वह सब मजाक है । पाश्चात्य देश तो असल में 
श्न झायलाकों के बोझ तथा अत्याचार से जर्जर हों रहा है और इधर 
प्राच्य देश इन पुरोहितों के अत्याचारों से कातर ऋन्‍इन कर रहा है। 
नम यह चाहिए कि ये दोनों आपस में एक दूसरे को अपने कबजे 
रखें । 
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यह कभी मत सोचो कि इनमें से केवल एक से ही संस्तार का 
लाभ होगा । उस निशपक्ष प्रभु ने विश्व में सबको ही समान बनाया 
है। आति अधप्त असुर-प्रकृति मनुष्य में भी आपको कुछ ऐसे गुण मिलेंगे 
ओ एक बड़े महात्मा में भी नहीं पाये जाते, एक छोटे से छोटे कीड़े में 
भी वह खूबियाँ होंगी जो बड़े से बड़े आदमी में गायब हैं। उदाहरणार्थ 
एक मामूली कुली को ही लें छीजिए । आप सोचते होंगे कि उसे जीवन 
का कोई विशेष सुख नहीं है, आपके सहश उसमें बुद्धि भी नहीं है, वह 
वेदान्त आदि विषयों को भी नहीं समझ सकता आदि आदि--परन्तु 


पाच्य और आप उसके शरीर की ओर तो दोखिए। उसऊ। शरीर 
दोनों की हो कष्ठ आदि सहने के छिए ऐसा सुकुमार नहीं है जेसा 


प्रयोजनीयता है। आपका | यदि उसे कभी चोट लग जाती है अथवा 
जसका शरीर कहीं कट जाता है तो आपकी अपेक्षा उसे जल्दी आराम 
हों जाता है, उसकी चोट जल्दी भर आती है। उसका जीवन उसकी 
इन्द्रियों में है ओर वह उन्हीं में मस्त रहता है। अतः यह ध्यान रहना 
चाहिए ह# सामझस्य उसके भी जीवन में है। अतएव पेख्धियिक, मान- 
सिक या आध्यात्मिक, भगवान ने निष्पक्ष होकर सभी को सम्पूर्ण समान 
सुस दिया है। इसलिए हमें यह नहीं समझ लेना चाहिए के हमीं संसार» 
के उद्धारकर्ता हैं। यह ठीक है कि हम संसार को बहुतसी बातें लिखा 
सकते हैं, परन्तु साथ ही हमें यह भी जानना चाहिए कि हस संसार से 
बहुत सी बातें सीख भी सकते हैं। हम संसार को जिस विषय की शिक्षा 
देने में समर्थ हैं उसके लिए संसार अपेक्षा कर रहा है| यादि आध्यातिकता 
की बानयाद्‌ नहीं होगी तो आगामी पचास वर्षों में पाश्चात्य सभ्यता 
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पाश्रात्य देशों में... ्ति-नेहस हों जाएगी । मानव जाति के ऊपर 
धर्मग्रचार की तलवार से शासन करने की चेष्ठा करना नितानन्‍्त 
अत्यावश्यकता । व्यर्थ है। तुम देखोगे कि वे केन्द्र, जहाँ से इस प्रकार 
के ' पाशव बल द्वार शासन ? की चेष्ठा उत्पन्न होती है, सबसे पहले 
स्वयँ ही डगमगाते हैं, उनका पतन होता है और अन्त में वे नह-अष्ठ हो 
जात हैं । तुम देखोगे कि अगछें पचास वर्ष में ही यह थोरोप जो आज 
समस्त भांतिक शक्ति का लीलाक्षेत्र बन बेठा है यदि अपने को संभाल 
नहीं लता है, अपना आधार बदल नहीं देता है तथा आध्यात्ििकता ही 
को जीवन-आधार नहीं बना छेता है तो बरबाद्‌ हो जाएगा, घूछ में मिल 
जाएगा और थदि योरोप को कोई शक्ति बचा सकती है तो वह है केवल 
उपनिषदों का धर्म । 


आज भी हम यह भलीभाँति जानते हैं कि इतने मत-मतान्तरों, 
विभिन्न दार्शनिक हष्ठिकोणों तथा शाख्त्रों के होते हुए मी यदि कोई 
सिद्धान्त हम सभों का साधारण आधारभूत है तो वह है जीवात्मा की 
सर्वशाक्तिमत्ता में विश्वास, और मेरी यह श्रद्धा है कि इसी के द्वारा 
समस्त संसार का भाव-स्रोत परिवर्तित हो सकता है| हिन्दू, जन तथा 
चौद्ध यहाँ तक कि भारत के सभी सम्प्रदार्यों का इस बात में अटल 
विश्वास है कि आत्मा ही समस्त शक्तियों का आधारस्वरूप है। और 
तुम यह भलीभाँति जानते हो कि भारत में ऐसी कोई भी धर्मप्रणाली 
नहीं है जो इस बात की शिक्षा देती हो कि हमें शक्ति, 

साधारण मित्ति. पत्रित्रता अथवा पूर्णता कहीं बाहर से प्राप्त होगी, वरन 


“आत्मविश्वास । हमें सर्वत्र यही शिक्षा मिलती है कि वे तो दग्नारे जत्पु- 
श्श् 
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में भय ही पतन तथा पाप का कारण है। भय से ही दुःख होता है, 
यही सृत्यु का कारण है तथा इसी के कारण सारी बुराई तथा पाप होता 
हे । और भय होता क्‍यों है १--बस, अपने स्वयँ ही के बारे में अज्ञान 
के कारण, आत्मस्वरूप के अज्ञान के कारण। हमवें से प्रत्येक इस बात का 
आधेकारी है के वह सम्राटों के सम्राट का भी उत्तराधिकारी बन सके, क्योंकि 
हम उस ईश्वर के ही तो अंश हैं। बल्कि हतना ही नहीं, अहृत मतानु- 
सार हम स्वयँ ही इश्वर हैं, बह्म हैं, ययपि आज हम अपने को केचर्छ 
एक छोटा सा आदृप्ती सम्रश्न कर अपना असली स्वरूप भूल बेठे हैं।.जस 
स्वरूप से हम भ्रष्ट हो गए हैं और इसीलिए आज हमें यह फर्क प्रतीत 
होता है कि मैं अमुक आदमी से श्रेष्ठ हूँ अथवा वह मुझसे श्रेष्ठ है, आदि 
आदि। यह एकता की शिक्षा ही एक एसी चीज़ है जो आज भारतपर्ष 
को दूसरों को देनी है और यह ध्यान रहे कि एक बार जब यह 
सिद्धान्त स्पष्ट रूप से समझ लिया जाता है तब तो सारा दृष्टिकोण ही 
बदल जाता है, क्योंकि अब तो पहले की अपेक्षा तुम संसार की एक 
दूसरी दंष्टि से देखने लगते हो। फिर यह संसार वह रणक्षेत्र नहीं रह 
जाता जहाँ एक व्यक्ति इसलिए जन्म लेता है कि वह दूसरों से छद्धता 
रहे, जो बलवान हो वह दूसरों पर विजय प्राप्त कर छे तथा जो कमजोर 
' हैं वह पिस जाए। बल्कि फिर तो यह एक 'ीड़ास्थक्ष बन जाता है 
जहाँ स्वयँ भगवान एक बांढऊक के सहश खेलते हैं और हम छोंग उमके 
साथ खिलाड़ी तथा संगी हैं, उनके कार्य के सहायक हैं । और 
यह साभ हृश्य केवछ एक ख़ेछ है, वैसे यह चहि लितना कठिन, 'प्रोर 
बीमत्सं तथा ख़तरभाक ही क्‍यों मं श्रतीत हो । असक में इसके श्षन्ने 
स्वरूप को हम मूठ जाते हैं ओर अब मनुष्य आत्मा को व्यहचान लेता 
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सिद्ध अधिकार हैं, हमारे लिए उनकी प्राप्ति स्वाभाविक है। अपविज्नता 
तो के व एक बाह्य आवरण सहश है जिसके नीचे हमारा वास्तविक 
स्वरूप ढँक गया है; परन्तु जो सच्चा तुम! है वह पहले से ही पूर्ण हे, 
शक्तिशाली है। आत्मसंयम करने के लिए तुम्हें बाह्य सहायता कीः 
बिलकुल आवश्यकता नहीं है, जाने या अनजाने तुम अनाबि काल से 
ही पूर्ण संयप्ती हो । इसीलिए शाख््र निर्देश फरते हैं कि आवेधा ही सब 
प्रकार के आनिष्ठों का मूल है | आख़िर ईइवर तथा मनुष्य में, साधु तथा 
असुपघ॒ में प्रभेद किस कारण होता है ! केवल अशान से | बड़े से बढ़े 
मनुष्य तथा तुम्हारे पैर के नीचे रेंगनेवाले कीड़े में प्रभेद किस कारण 
होता है  प्रभेद्‌ होता है केवल अज्ञान से; वर्योंकि उस छोटे से रंँगते 
हुए कीड़े में भी वही अनन्त शक्ति वर्तमान है, वही ज्ञान है, वहीं 
शुद्धता है, यहीं तक कि साक्षात्‌ अनन्त भगवान विद्यमान हैं | अन्तर 
यही है ।क उसमें यह सब अव्यक्त रूप में है; जरूरत है इसी को व्यक्त 
करने की । भारतवर्ष को यही एक महा सत्य संसार को सिखाना है, 
क्योंकि इसका ज्ञान अन्यत्र कहीं नहीं है। यही आध्यात्मिकता है, यही 
आत्म-विज्ञान है। वह क्‍या चीज है जिसके सहारे मनुष्य खड़ा होः 

जाता है ओर काम करता है-बह है वीर्य । वीर्य ही 
०82“ पुण्य है तथा वुर्बक्ृता पाप | उपनिषवों में यादें कोई 
में विश्वास ही सब. एक ऐसा शब्द है जो वज्ञ-वेग से अज्ञाननाशि के 
समस्याओं को. ऊपर पतित होता है, उसे षिलकुछ उड़ा देता है, 
हक में. तो वह है 'अमी'-निर्मयता । संसार को यदि किसी 

एक धर्म की शिक्षा देनी चाहिए तो वह है “निर्मी- 
कंता' । यह सत्य है कि इस ऐहिक जगत में, अथवा आध्यात्मिक जगत- 
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है तो वह चाहे जेप्ता दुर्बल, पतित अथवा घोर पातकी ही क्‍यों न हो, 
उप्तऊ़े भी दृदय में एक आशा की किरण निकल आती है। शास्त्रों का 
कथन केवल यही है कि बस, हिम्मत न हारो, क्योंकि तुप्र तो सबेव 
वही हो; तुम कुछ भी करो अपने असली स्वरूप को तुम्र नहीं बदल 
सकते । और फिर यह सम्भव भी केसे हो सकता हे # प्रकृति स्वयें ही 
प्रकृति को नष्ठ कर ढाले। तुम्हारी प्रकृति तो नितान्त शुद्ध है। यह 
चाहे लाखों वर्ष तक क्‍यों न छिपी ढकी रहे, परन्तु अन्त में इसकी 
विजय होगी तथा यह अपनी महिमा में प्रकट हो जाएगी । अतएवं हम 
यह कहेंगे कि अद्ठेत प्रत्येक व्यक्ति के हृदय में आशा का संचार करता है, 
न कि निराह्षा का । वेदान्त कभी भय से धर्मोचरण करने को नहीं 
कहता । वेदान्त की शिक्षा कभी श्षेतान के बारे में नहीं होती जो यदि 
तठुभ पदस्खलित हो तो तुम्दारा अष्ष्टि किए बिना कभी न चूके । 


वेदान्त में शैतान का उल्लेख ही नहीं है, वेदान्त की शिक्षा यही 

है कि अपने भाग्य के निर्माता हमीं हैं। तुम्हारा यह शरीर तुम्हाँ! ही 
कर्मों के अनुसार बना है; और किसी ने तुम्हारे लिए वह गठित नहीं 
किया है। यादि सर्वव्यापी परमेश्वर तुम्होरें अज्ञान के कारण तुमसे छिपा 
हा अ रहा है तो उसका दोष तुम्हारे ही ऊपर है। यह कभी 
न समझना कि इस पोर तमोमथ रांसार में तुम बिना 

अपनी इच्छा के ही ला पटके गए हो घरन्‌ तुम्हें यह समझ ठेना चाहिये 
कि ठीक वेसे ही जेसे आज तुम्र थोड़ा थोडा करके अपने इस श्वरीर 
को बना रहे हो, पहले भी तुम्हीं ने इसका निर्माण किया था। तुम स्वयं 
ही खाते हो; कोई और तो तुम्हारें लिए नहीं खाता ! फिर जो तुम खा 
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लेते हो उस्ते तुम्हीं अपने लिए पचाते हो, कोई और तो नहीं पचाता ! 
फिर उस्ती से तुम अपना रक्त, मांस तथा शरीर बनाते हो, दूसरा कोई 
कुछ नहीं करता । बस यही तुम बराबर करते आए हो । बेखी, पतेली 
का ए% चावल उठोल लेने से पतेी भर के चावल़ोों का पता लग जाता 
है । अतएव यावे आज यह बात सत्य है कि तुम्र स्वयँ अपना शरी' 
गढ़ते हो ते वह बात भविष्य तथा मूत के लिए भी लागू होती हैं। 
समस्त अच्छाई था बुराई की जिम्मेदारी तुम्हारे ही ऊपर है। यही एक 
बड़ी आशाजनक बात है । जिंसे हमने किया है, उसका हम ही नाश 
'ऋर सकते हैं । 


यथपि हमारे शास्त्रों में इस कठोर कर्मवाद की शिक्षा है तथापि 
हमारा घर्म भगवत्कृपा को अस्वीकार नहीं करता । 
हमारे शास्त्र कहते हैं के भगवान शुभाशुभ रूपी हस 
चोर संसार-प्रवाह के उस पार विराजमान हैं । वे स्वयं बन्धमरहित हैं, 
दयालु हैं, हमारा बेढ़ा पार लगाने को वे सदेव तेयार हैं; उनकी बय। 
अपार हे--जो मनुष्य सप्तच इृदय से शुद्ध होता है उस पर उनकी 
कृपा होती ही है । 


यह कहा जा सकता है कि तुम्हारी आध्यात्मिक शक्ति किसी अंश जे 
समाज को एक नया रूप देने में आधार-स्वरूप होंगी। समयाभाव के कारण 
मैं अधिक नहीं कह सकता, नहीं तो मैं यह बतला देता।कि आज पाश्चांत्य 
के लिए अदेतवाद्‌ के कुछ सिद्धान्तों का सीखना कैसा परम आवश्यक 
है, क्योंकि आज इस भोतिकवाद्‌ के जमाने में सगुण ईश्वर या ईँतवाद्‌ 
की बातचीत ढोगों को बहुत नहीं अचती । परन्तु फिर भी यदि किसी 
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मनुष्य का धर्म नितान्त अमार्जित, अनुन्नत है और वह मन्दिरों तथा 
प्रातिमाओं का इच्छुक है तो अद्वैतवाव्‌ में उसे बह भी, जितना चाहे, 
मिक सकता है। इसी प्रकार याँदे उसे सगुण ईश्वर पर भक्ति है तो 
अद्वतवाद में उसे सगुण ईश्वर के निमित्त भी ऐसे ऐसे सुन्दर भाव तथा 
तत्व मिलेंगे जेसे उसे संसार में और कहीं नहीं मिल सकते । इसी प्रकार 
यादि कोई व्यक्ति युक्तिवादी होकर अपनी तकंबाद्धे को सन्तुष्ठ करना 
चाहता है तो उसे प्रतीत होगा कि निर्गुण ब्रह्म सम्बन्धी बड़े से बड़े 
युक्तियुक्त विचार उसे यहीं प्राप्त हो सकते हैं । 
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मानभददुरा में शिवमंगा तथा मानमदुरा के जमींदारों एवँ नाग- 
गिकों द्वारा निम्नलिखित सम्प्रान-पत्र स्वामीजी को भेंठ किया गयाः--- 


स्वामी विवेकानन्दर्जी, 
महानुभाव, 


आज हम शिवगंगा तथा मानमदुरा के जमींदर तथा नागरिक 
आपका हार्दिक स्वागत करते हैं। हमें इस बात का कभी स्वष्त में भी 
विचार न था कि आप जो हमारे हृदय में सवेव से रहे हैं, एक दिन ' 
यहाँ पधार कर हमें साक्षात्‌ दर्शन देंगे। पहले जब हमें इस बात का तार 
भला कि आप यहाँ आने में असमर्थ हैं तो हमें जितनी निगशा हुई 
उसका हम वर्णन नहीं कर सकते, परन्तु उसके पश्चात्‌ आशा की एक 
छुनहरी किरण पा जाने से हमें बढ़ी सान्त्वना हुई। जब हमें यह पहले 
वहल ज्ञात इुआ कि आपने यहाँ पघार कर हम सभों को दर्शन देना 
स्वीकार कर छिया है तो हमें यही अनुभव हुआ |के मानों हमने अपना ४ 
उच्चतम ध्येय प्राप्त कर लिया | हमें तो ऐसा जान पड़ा मानों पहाड़ 
ने मुहम्मद के पास जाना स्वीकार कर लिया और फलस्वरूप हमारे हर्ष 
का पारावार नहीं रहा । परन्तु फ़िर जब हमें पता चला कि पहाड़ ? 
स्वयं चलकर नहीं आएगा तथा हम लोग भी इस योग्य नहीं है! कि 
स्वर्य चलकर “ पहाड़ू ” तक जा सकें, तो उस समय तो यह केघल 
आपकी ही उदारता थी जिससे हमारा असमझ्ञस दूर हों सका | 
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समुद्री मार्ग की इतनी काठनाइयाँ तथा अडचनें होते हुए भी 
जिस उदार एव निःस्वार्थ भाव से आप प्राच्य का महान संदेश पाश्चात्य 
बेशों को ले गए, जिस आधिकारपूर्ण ढंग से आपने वहाँ अपने उद्देश को 
कार्यरूप में पाणित किया तथा जेसी अद्वितीय सफलता आपको अपने 
जगत्कल्याण के प्रयत्नों में हुई वैसी हम जानते हैं आज तक कभी 
किसी को नहीं हुईं ओर हमें विश्वास है |कि आपके इन सब काये से 
आपकी कीरति अमर हो गई है| ऐसे समय में जब कि पाश्चात्य देशीय 
भमौतिकवाद जिसका उद्देश शायद सिर्फ रोटी पैदा करना ही है, भार- 
तीय धार्मिक भावों में एक प्रकार का घुन सा कृगा रहा है तथा जब 
हमारे ऋषि-वाक्य इतने कम समझे जाने लगे हैं कि लोग उनकी गिनती 
करने लगे हैं, तो ऐसे समय में आप जेसे एक नप्‌ गुरु का अवतीर्ण 
होना हमारी घार्मिक प्रगति में एक बहुत बढ़ी बात है और हम कह 
सकते हैं कि यहाँ से एक नया युग ही आरम्म होता है। और हमे 
विश्वास है कि धीरे धीरे समय के आने पर आप उस मेल को थो बहाने 
में पूर्ण रूप से सफल होंगे जो आज हमारे भारतीय दर्शन रूपी प्त॒ुवर्ण 
पर जम गया है ओर उसी सोने को आप अपनी भानसिक टकसाल में 
हाल कर उसमें से एक ऐसा सिक्का तेयार कर देंगें जो समस्त संसार में 
प्रान्‍्य होगा । 


जिस उदार भाव से आंपने भारतीय दर्शन का झंडा शिक्षागों- 
धमर्परिषद्‌ में एकत्र विभिन्न धर्माठम्क्यों के बीच विजस प्राप्त 
करते हुए लहरा दिया है उससे हमें इस बात की प्रवर भाशा हों रहीं 
है कि शीघ्र ही आप अपने समय के राजनीतिक सत्ता धालों के ही 
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सह इतने घड़े साम्राज्य पर राज्य करेंगे जिसमें सूरज कभी नहीं डूबता 
है---अन्तर इतना ही होगा कि उन लोगों का राज्य भौतिक वस्तुओं 
पर है तथा अ'पका मन पर होगा । 


और जिस प्रकार इस राज्य करने वाले राष्ट्र ने इतने आधिक 
समय तक तथा इतनी सुंद्रता से राज्य करके राजनीतिक इतिहास के सारे 
पूर्वतिहास को मलिन कर दिया है उसी प्रकार हम सर्वज्ञाक्तिमान ईश्वर से 
विनम्र प्रार्थना करते हैं [कि जिस कार्य का बीड़ा आपने केवल दूसरों के 
कल्याण के लिए उठाया है उसे पूर्ण करने के लिए वह आपको दीर्घ- 
जीवी करे तथा आध्यात्मिकता के इतिहास में आप अपने सभी पूथणा 
में अगगण्य हों । 
परमपृज्य स्वामीजी, 
हम हैं, 
आपके परम विनम्र तथा भक्त 
सेवकगण 


स्वामीजी का उत्तर 


आपनोगों ने हारविक तथा बयापूर्ण अभिनन्दन द्वारा मुझे 
जिस कुतज्ञता से बाँध लिया है, उसे प्रकट करने के लिए मेरे निकट 
शब्दों का सर्वथा अभाव है! दुःख की बात है कि प्रबह् इच्छा के रहते 
हुए भी मेरी शारीरिक दशा इस समय ऐसी, नहीं कि एक दीर्ष वक्तुता 
दे सकूँ। हमलोगों, के संस्कृतज्ञ पण्डित ने कृपापूर्वक मेरे लिए बडे सुन्दर 
बन्द्र विशेषणों की योजना की है; तथापि, मेरे एक स्थूछ शरीर भी तो 
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है, यग्रापि यह सम्भव है के शरीरधारण विडम्बना हो। और स्थूल 
शरीर तो जड़ नियमों ही के इशारे पर चलता डुलता है। अगर ऐसा ही 
है तो थकान और सुस्ती भी कोई ऐसी चीज़ हे जिसका असर स्थूल 
शरीर प। पड़े बिना नहीं रहता । पश्चिम में मुझसे जो थोडा सा काम 
हुआ है उसके लिए देश में हर जगह क्षहानुभूति और यह तअज्जुब में 
डाल देनेवाला आनन्द सचमुच देखने लायक है। में इसे इस ढल्ज से 
देखता हूँ, इसका आरोप में उन महान आत्माओं पर करना चाहता हूँ, 
जो भविष्य में आनेवाले हैं। अगर मेरा किया यह थोड़ा सा काम सारी 
जाति से इतनी प्रशंसा पा सकता है तो मेरे बाद होनेवाले--संसार में 
उथलपुथलू मचा देनेवाढे--धर्मवीर इस जाति से कितनी न प्रशंसा प्राप्त 
करेंगे ! भारत धर्म की भूमि है; हिन्दू लोग, धर्म--केवल धर्म समझते हैं। 
धर्म ही हिन्दुओं के. वियों से उन्हें इसी रास्ते की शिक्षा मिलती आई 
जातीय ज्ञीवन की है जिसका फल यह हुआ कि जीवन के साथ इसीका 
नींव है । पघानिष्ठ सम्बन्ध हों गया, और तुमलोग जानते हा 
कि बात ऐसी ही है। इसकी कोई जरूरत नहीं कि सभी दृकानदार हो 
जायें या सभी अध्यापक कहलायें या सभी वीर बन जायें, किन्तु इन 
विभिन्न भावों में ही संसार की मिन्न भिन्न जातियाँ सामझर्य की स्थापना 
कर सकेगी; जान पड़ता है कि अध्यात्त भावों से यह जातीय एकता का 
स्वर अलापने के लिए हमलोग विधाता द्वारा: ही ।नियुक्त हिये भरे, हैं 
और यदर देख कर मुझे चढ़ा आनन्द मिलता है कि हमलोगों ने अबतक 
परम्परागत अपने उन महान अधिकारों को हाथ से नहीं जाने दिया जो 
हमें अपने भे रबगरु पूर्वपरुषों से मिढ्ठे हैं->जिनका गर्व किसी भी जादि 
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को हों सकता है। इससे मेरे ह्दय में आशा का संचार हो जाता है-- 
नहीं,-- जाति की भविष्य-उन्नति का मुझे हृद विश्वास ही जाता €। 
मेरी ओर व्यक्तिगत ध्यान के आकर्षित होंने के कारण नहीं किन्तु 
जातीय हृदय को वहीं संलुम्म और अभीतक मजबूत बना हुआ देख कर 
मुझे आनन्द हो रहा हं। भारत अब भी जीवित है। कौन कहता 
है कि वह मर गया! पश्चिमवाले हमें क्र्मपट्ुु देखना चाहते हैं। 
परन्तु यदि वे हमारी कुशलता लड़ाई के मेदान में देखना 'चाहें, 
तो उनको हताश होना पड़ेगा; क्‍योंके वह क्षेत्र हमारे लिए 
नहीं, जेसे कि अगर हम किसी सिपाही जाते को घाक्षेत्र में 
कऋर्मकुशछ देखना चाहें तो हताश होंगें। वे यहाँ आयें ओर देखें, हम 
दोनों बराबर कर्मकुशल है; वे देखें, यह जाति कैसे जी रही है ओर इससमें 
पहले ही का ऐसा जीवन अब भी वर्तमान है । 


हमलोंग पहले से घट गये हैं, इत विचार को जितना ही हटा- 

ओगे उतना ही अच्छा है। परन्तु अब में कुछ कड़े शब्द भी कहना 
चाहता हूँ। मुझे आशा है, उनका ग्रहण बुरे भावों में न किया जायगा । 
अभी अभी तुमलोगों ने जो यह दावा दायर किया 

हे 3 की बर्तमान डे योरप के जड़बाद से हमारी भरी नाव उछट गई 
उत्तरदायी सो यहें दोष योरपवालों का नहीं, आधिकांश दोष 

| हमारा ही है | जब कि हम वेदान्तिक हैं तो हमें 
सभी विषयों का निर्णय भीतर हष्टि से--उनके अध्यात्म सम्बन्ध पर 
नजर रखते हुए, करना चाहिए। जब कि हम ब्रेदान्तिक हैं, तो यह बात 
हम निःसन्देह समझते हैं कि अगर पहले हमीं अपने को हाने न पहूँ- 
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चाय, तो संसार में ऐसी कोई शक्ति नहीं जो हमारा नुकसान कर सके । 
भारत की एकपंचमांश जनता मुसलमान हो गई, जेसे की इससे पहलि- 
उस सुंदर प्राचीन काल में, दोतिहाई मनुष्य बौद्ध बन गये थे ।इस समय 
पंचमांश जनसमूह मुसलमान हैं; दूस लाख से भी ज्यादा मनुष्य ईसाई 
हो गये, यह किसका दोष है ! हमारे इतिहासकारों में से सदा स्मरण 
रखने योग्य भाषा में किसीका आक्षिप हे--“ जब कि जावन के पता 
प्रवाहशील झग्ने में पानी बह रहा है, तो ये अभागे' कंगाल प्यास के मारे 


गला सूख कर क्यों मरें | ” प्रश्न है--जिन्होंने अपना धर्म छोड़ दिया 
उन लोगों के लिए हमने क्‍या किया क्‍यों वे मुप्तल- 


समाज केनिम्नस्तर मीने हो गये ! इजद्भलेण्ड में मैंने एक सीधीसादी 
में शानवित्तार की लड़की के समाचार पायें थे । वह वेहया-बनने के 
०० “४ लिए जा रही थी । किसी महिला ने उसे ऐप्ता काम 
परित्याय का करने से रोका । तब॑ वह लड़की बोली, “मेरे लिए 
कारण है। सहानुभूति प्राप्त करने का एक मात्र उपाय यही है, 

अभी मुझे किंसीसे सहायता नहीं मिल सकती। 
परन्तु ध्झ्ने पतित हो जाने दीजिये, गली-गली ठोकरें खानेवाली ज्लियों 
की हालत को पहुँच जाऊँ, तव सम्मव है, दयावती महिलाएँ मुझे लेकर 
किसी मकान में रखें ओर मेरे लिए सब कुछ करें।” अब हम अपने 
चर्म के छोड़ देने वालों के लिए रोते हैं, परन्तु उनके लिए क्या हमने 
पहले भी कोई पेशबन्दी की थी ! आओ, हमलोग अपनी ही अन्त- 
रात्मा से पूछे, हमने क्या सीखा-क्या हमने सत्य की मशाल हाथ 
में ली अगर हाँ तो ज्ञानविस्तार के लिए उसे लेकर कितनी दूर बढ़े (- 
तो समझ में आ जायगा कि उन पतितों के घर तक ज्षामालोक विकीर्ण 
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करने के लिए हमारी पहुँच नहीं हुई। वह यही प्रश्न है जो अपनी अन्तरात्मा 
से हम पूछ सकते हैं। चूँकि हमलोगों ने वेसा नहीं क्रिय। इसलिए वह 
हमारा ही दोष था--हमारा ही कर्म था। अतएव हमें दूसरों पर दोष 
न लादना चाहिए, इपते अपने ही कर्मों का दोष मान छेना चाहिए | 
जड़वाद, इस्लाम धर्म, ईसाई धर्म या संसार का कोई वाद कंदापि सफल 
न हो सकता था, यदि तुम स्वयँ उसका प्रवेशद्वार न खोल देते । नर- 
शरीर में तबतक कित्ती प्रकार जीवाणुओं की घुसपैठ नहीं हो सकती 
जबतक वह पाप, कुखाय ओर असंयम्र के कारण, पहले ही से दु्ल 
और हॉनिवीर्य नहीं हो जाता । तन्दुरुत्त आदमी सभ्र तरह के बिपैले 
जीवाप्वाओं के भीतर रह कर भी उनसे बचा रहता है। अस्तु, पहले की 
भूछों को 5९ कर प्रतिकार का स्य अब भी है। ' ., 
प्रथमतः ही उन पुराने तर्कवितक्ों को--अर्थहीन विषयों पर छिंडी 
हुई उन पुरानी लड़ाइयों को छोंड्ों जो अपनी प्रकृति ही से मूर्खता की 
सूचना देती है। गत छ8:-सात सदियों तक के रंगातार 
इमारे क्षुद्र पतन पर विचार करो-जबकि पुरुता मगजवाले सैकड़ों 
कस हो आदी सिर्फ़ इस विषय को लेकर वर्षों तर्क करते रह 
कारण हम उच्चतर ये कि लोटा-भर पानी दाहिने हाथ से पिया जाय या 
अयोजनीय_ विषय बाँये हाथ से; ह थ चार बार धोया जाय या पाँच बार 
शछ गये हैं।. और कुछ पाँच व॒फे करना ठीक है था छः दफे । 
ऐसे आवश्यक प्रश्नों के लिए तक पर तुछे हुए 
जिन्दगी की ज़िन्दगी पूर कर देनेवाले ओर इन विषयों पर अत्यन्त 
गवेषण।पूर्ण दर्शन लिख बेनेवाले पाण्डितों से और क्या आशा कर सकते 
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हो ? हमारे धर्म के लिए भय यही हे कर वह अब रसोई में घसना चाहता 
है । हममें से अधिकांश मनुष्य इस समय न तो वैदान्तिक हैं, न पौरा- 
णिक और न॒तान्त्रिक; हम हैं 'छूतधर्मी यानी हमें न छुओ” इस धर्म 
के घाननेवाले | हमारा ईइवर है 'भात की हण्डीः ओर मन्त्र है हमें न 
छुओ, हमें न छुओ, हम महा पवित्र हैं / अगर यही भाव एक झताब्दी 
ओर चला तो हममें से हरएक की हाछत पामलखाने में केंद्‌ होने लायक 
ही जायगी | मन जब जीवनसम्बन्धी ऊँचे तत्त्वों पर विचार नहीं कर 
सकता तब समझना चाहिए कि मास्तिष्क दुर्बल हो गया है । जब मन 
कमज़ोर हो जात। है, तब उसकी सारी मौलिकता नष्ठ हो जाती है, 
इसकी काम करनेवाढ़ी कुछ शाक्कै--उसकी सम्पूर्ण चिन्ताज्ार्फ जाती 
हहती है । फिर बह छोटी से छोटी सीमा के भीतर चक्कर लगाता रहता 
है । अतएव उन विषयों को बिलकुछ छोड़ देना चाहिए । तब हम 
अवश्य खड़े हो सकेंगे, कमी और बीर बन सकेंगे, और तभी हम अपने 
उप्र अश्लेष्र धन के जन्मसिद्ध अधिकार को पहचान सकेंगे-जिसक्े लिए 
आज साग संसार हाथ बढ़ा रहा है, ओर जो हमारे ही लिए हमारे पूर्व 
पुरुष छोड़ गये हैं । यांदे यह घन न दिया जाय, तो संसार मर जायगा। 

इस घनभाण्डार का ताला खोलो और मुक्तहस्त हो कर 
हमें के जगत इसका वितरण करो | मगवान व्यास कहते हैं, इस 
ही लग. कलियुग में एकमात्र धर्म दान ही है, और सब प्रकार 

के दानों में अध्यात्मजीवनदान ही श्रेष्ठ है; इसके बाद 
है वियादान, फिर जीवनवान, ओर सबसे निक्कृष्ट है अन्नदान;,अन्नशन हक 
लोगों ने, बहुत किया। हमारी जैसी दानशीढ़ जाति दूसरी नहीं । यहाँ तो 
पिक्ुक के घर मेँ सी जब तक रोदी का एक दुकड़ा रहता है, वह उसमें 
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से आधा दान कर सकता है। ऐसा हह॒य केवछ भारत में ही दीख 
पड़ता है । हमारे यहाँ इस दान की कमी नहीं । हमें अन्य दोनों-- 
चर्मदुन ओर विद्यादान के लिए बढ़ना चाहिए । और अगर हम हिम्मत 
न हारे, हृदय को हढ़ कर लें ओर सम्पूर्ण निहछल होकर काम में हाथ 
हगाविं तो पीस सार के भीतर सारी समस्याओं का समाघन हो जाय, 
ओर ऐसा कोई विषय न रह जाय जिसके लिए लड़ाई छिड़ती रहे, तब 
सम्पूर्ण भारत फिर एकबार प्राचीन आर्यों के सहश उन्नत हों जाय । 


मुझे जो कुछ कहना था, तुमत्ते कह दिया। मुझे युक्तियों 
थर ज्यादा बहस करना पसन्द नहीं। बल्कि मुझे जो कुछ पसन्द है, 
बह में करके दिखाना चाहता हूँ, और तभी में अपने संकाल्पित विषय 
पर बोहूँगा। मेरे कुछ खास संकल्प हैं, और यदि परमात्मा की इच्छा 
हुई और मेरी जिन्दगी बरकरार रहीं तो मैं उन्हें 
मेरी कार्यप्रणाछै। सफलता तक पहुँचाने की कोशिश करूँगा। में 
नहीं जानता, मुझे सफ़ता होंगी या नहीं, परन्त 
किसी महान आदर्श को लेकर, उसीके पीछे अपना तमाम जीवन पार 
कर देना मेरी समझ में एक बड़ी बात है । नहीं तो इस तुच्छ प्नुष्य- 
जीवन का मूल्य ही क्या है! जाविन की सार्थकता तो यही है कि 
वह किसी महान आवुझ्े के पीछे लगाया जाय । भारत में करने 
छायक बढ़ा काम इस समय यही हे | में इस वर्तमान पर्म-जागृति का 
स्वागत करता हूँ, और मुझसे महामूल्लता का काम होगा यदि में छोहि 
के गम रहते हुए उस्त पर हथौड़े की चोट लगाने के इस शुभ मुहूर्त को 
आय से जाने दूँगा ! 
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<, मदुरा-अमिनन्दन 


मदुरा में स्वामीजी को वहाँ के हिन्दू वान्धवों ने एक स्वागत-पत्र, 
मेंठ किया जी इस प्रकार थाः--- 


परमपृज्य स्वामीजी, 


हम भद्दुर निवासी हिन्द ठछोग आज बड़े सत्कारपूर्वक आपका 
अपने इस प्राचीन तथा पवितन्न नगर में हार्दिक स्वागत करते हैं। आप 
में हम एक ऐसे हिन्दू संन्‍्यासी पाते हैं जिन्होंने संसार के सब बन्धनों 
को तोड़ कर तथा उन समस्त साधनों को तिलाझ्ाह़े देकर जिनसे केवल 
स्वार्थताघन ही होता है, अपने को बहुजन हिताय बहुजन सुखाय के श्रेष्ठ 
उद्देश में ही लगा व्िया है तथा जो इसी बात की चेष्टा कर रहे हैं 
जिससे मानव समाज का आध्यात्मिक उत्थान हो 


आपने स्वयें अपने व्यक्तित्व द्वारा यह वरर्शा दिया है।क हिन्दू धर्म 
का सार केवल नियमों तथा विधियों के पालन में ही नहीं हे वरच यह 
धर्म एक इस प्रकार के उदात्त दर्शन का रूप है जिसके द्वारा दीन, 
दुःखी तथा पीड़ित लोग सभी शान्ति प्राप्त कः सकते हैं तथा जिसके 
द्वारा सभी का कल्याण हो सकता है । 


आपने अमेरिका तथा इंलेण्ड निवाधियों को मी उत्त भ्ठं की, 
उस वर्शन की महिमा सिख़ला वी है जिसके द्वारा प्रत्येक ध्यक्ति, अपनी 
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अपनी शक्ति, योग्यता तथा परिस्थिति के अनुप्तार अधिक से आधिक 
उन्नति को प्राप्त कर सकता है |, गत तीन वर्ष से यथ्ञापि आपकी 
शिक्षाएँ विदेशों में ही हुई हैं, परन्तु फिर भी उनका मनन इस देश के 
लोगों ने भी कमर उत्सुकता से नहीं किया और हम कहेंगे के इस वेद में 
उस भपोतिकवाद के असर को रोकने में भी उन्होंने बढ़ा काम किया 


है, है विवेश से आकर आज हमारे सारे राष्ट्र पर अपना प्रभाव जमा 
रहा है। 


यह स्पष्ट ही है |कि आज भी यदि भारतवर्ष जीवित हे तो 
उसका कारण यही है कि उसे विश्व की आध्यात्मिक उन्ना्ति में एक 
चहुत बड़ा हाथ बँँटाना है।इस कालियुग के अन्त में आप जेसे महापुरुष 
का प्रादुर्माव होना इस बात का योतक है कि निकट भविष्य में उन 
महान आत्माओं का अवश्य ही अवतरण होगा जिनके द्वारा उपरोक्त 
उद्देश की पूर्ति होगी । 


प्राचीन वियाओं का केन्द्र श्री सुन्द्रेश्वर भगवान का प्रिय स्थान 
तथा योगिराजों का पुण्य द्वादुशान्तक क्षेत्र, मडुरानगर, भारतवर्ष के 
अन्य किसी नगर के सहश आपका इस बात के लिए इृदय से प्रशंसक 
है कि आपने भारतीय दर्शन का दिद्गर्शन भहुते सुन्दर रीते से फराया 
तथा यह नगर आपकी उन अमूल्य सेवाओं के लिए जो मानंव समाज 
के प्रति रही हैं हृदय से कृतज्ञता प्रकट करता है । 


» ईश्वर से हैमारी यहाँ पाना है ।$े वह अपकों वीपवी करे, 
शांकशाली बनाएं तथां आपके द्वारा दूसरों का कंल्योण हो। 
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मेरी बड़ी इच्छा है, आपल्ोगों के साथ कुछ दिन रह कर आपके 
सुयोग्य सभापति महोद्य की छिखी हुई शर्तें पूरी करूँ ओर गत चार 
वर्षो तक पश्चिमी देशों में प्रचार करते हुए भुझे वहाँ का जेसा अनुभव 
हुआ, उसे प्रकृष्ट करूँ; परन्तु खेद के साथ कहना पढ़ता है |कि संन्‍्या- 
तियों के भी शर्रर है और गत तीन हम्ते तक लगातार घूमते और व्याख्यान 
देते २हने के कारण मेरी हांहुत इस समय प्रेंसी नहीं कि आज ज्ञाप्त 
को एक हम्वा व्याख्यान दे सकूँ। अतएव मेरे प्रात जो दया बिखाई 
गई, उसके ढिए हार्दिक धन्यवाद देकर ही मुझे सन्‍तोष करना यद्वेगा। ढ़ परे 
विषय में भविष्य के किसी इसरे दिन के लिए रख छोड़ता हूँ। उम्र 
समय मेरी तन्दुरुस्ती भी झुधर ज़ायगी ओर शाम के इस थोड़े से समय 
में हमलछोग जो प्रसंग उठाएँगे, उससे आपेक विषयों पर बहस करने का 
पौका भी हमारे हाथ आएगा । में मरा में जिनका आतीथे हूँ, वे आप- 
लोगों के अत्यन्त प्राप्ेद्ध और उद्ारचता वेशवासियों में से हैं,- वे 
प्रमनद्‌ के राजा हैं। उनसे सम््नन्ध रखनेवाली एक बात याद्‌ आईं । 
शायद आप होगों में से अनेक को मालृप्त है कि ये रामनव्र के राजा ही 
ये जिन्होंने पहले पहल मेरे मन में क्षिकागों जाने का विचार पेदा किया 
ओर इस विचार की रक्षा के लिए जहाँ तक उनसे हो सका, इृदंय ,से 
और अपनी झक्ति से बराबर मेरी सहायता करते गए | अतएव्‌ इस 
अभिनन्दन में मेरी मितनी प्रशंसा की गई, उसका अधिकाँडा दाक्षिण, के 
उन्हीं महापुरुष का प्राप्य-है । मेरे मन में तो यह होता डै पक राज़ा होने 
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कऊे बजाय उन्हें संन्‍्यासी होना चाहिए था, क्‍्योंके संस्यास ही उनका 
योग्य आसन है । 


जमभी संसार के किसी अंश में किसी वस्तु की चाह होती है, तब 
वह वहाँ जाने ओर उसे नया जीवन देने के लिए अपना रास्ता ढूँढ 
निकाढती है । यह भौतिक संसार के लिए भी सत्य है और आध्यात्मिक 
राज्य के लिए भी सत्य है | यादव संसार के किसी अंश में आध्यात्मिकता 
का अभाव है ओर यादि किसी अपर अंश में वह रहे--चाहे हम जान 
बूझ कर उसके लिए प्रयत्न करें या न करें, जहाँ धर्म का अभाव है, वहाँ 
सब्र आए जाने के लिए वह अपना रास्ता साफ कर हेती है 
पामात्य देशों का और इस तरह सामझस्य की स्थापना करती है। मनुब्य-- 
आदान-परदान। जातिके इतिहाप्त में, एक बार या दो बार नहीं--प्रत्युत 
पुनः पुनः प्राचीन भारत के भाग्य का यही निर्णय हुआ है।के संसार को 
उसे आध्यात्मिकता की शिक्षा देनी पड़ी और इस तरह, हम देखते हैं--- 
जब किसी जाति के विग्विजय द्वारा अथवा व्यवसाय की प्रधानता से संसार 
के विभिन्न अंश एक सूत्र में बैंचे गए ओर संसार के एक कोने से दूसरे 
कोने तक दान का भाण्डार खुला--एक जाति के लिए दूसरी को कुछ 
देने का अवसर हाथ आया, प्रत्येक जाति ने अपर जातियों को राभ- 
नीतिक, सामाजिक या आध्यात्मिक--जिसके निकट जो भाव थे, दिए | 
सम्पूर्ण मनुष्य जाति के ज्ञान-भाण्डार को भारत ने आध्यात्मिकता और 
दर्शन ही का दान विया हैं। फारस-साम्राज्य के उदय के बहुत पहले ही' 
वह इस तरह का दान दे चुका था; फारस-साज्राज्य के भी उदय काल में 
उसमे दूसरे दफे ऐसा दान किया, यूनान की प्रभुता के समय उसका तीसरा 
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दान था; और अंग्रेजों की प्रधानता के समय इस चौथे बार विधि के उसी' 
विधान को वह पूर्ण कर रहा है। जिस तरह संघ-स्थापना की पश्चिमी कार्य- 
प्रणाली ओर बाहरी सभ्यता के भाव हमारे वेश की नस नस में समा रहे हैं--- 
चाहे हम उनका ग्रहण करें या न करें--डसी तरह भारत की आध्यात्मिकता 
ओर दर्शन पाश्चात्य देशों को ह्वावित कर रहे हैं। इस गाते फो कोई नहीं 
रोक सकता और हम भी पश्चिम की जड़वादप्रधान सभ्यता का पूर्ण 
प्रतिरोध नहीं कर सकते। इसका कुछ अश्ञ, सम्भव है, हमारे लिए अच्छा 
हो ओर आध्यात्मिकता का कुछ अंश पश्चिम के लिए छामदायक; 
सामझ्षस्य की रक्षा इसी तरह हो सकेगी। बात यह नहीं ।के हरएक 
विषथ हमें पश्चिमवालों से सीखना चाहिए या पश्चिमचालों को जो कुछ 
सीखना है हमीसे सखें, किन्तु हरएक ने सदियों से भिन्न भिन्न जातियों 
में सामझस्य-स्थापना था एक आदर्श संसार के लिए जेसे स्वप्न बेखे, 
उनकी पूर्ति के छिए हरएक के पास जो कुछ हो भविष्य सन्तानों 
के हाथ अर्पग' कर देना चाहिए। ऐसा आदर्श संस्तार कभी 
आयेगा था नहीं,--मैं नहीं जानता ; समाज कभी ऐसी सम्पूर्णता तक 
पहुँच सकेगा,--इस सम्बन्ध में मुझीको सन्दृह हो रहा है; परन्तु चाहे 
ऐसा हो या न हो, हममें से हरएक को इसी विचार पर काम करना 
चाहिए ताकि वह संघटन क्र ही हो जाय, ओर प्रत्येक मनुष्य को 
यही सोचना चाहिए कि यह काम उसी पर निर्भर है। हममें से प्रत्सेक 
मनुष्य को यही विश्वास रख़ना चाहिए कि झंसार के अन्य सभी 
लोगों ने अप्रना अपना कार्य सम्पन्न कर डाला है, एक मात्र मेरा ही क्रय 
शेष है और यदि में अपना क्रार्यश्राग पूरा करूँ तभी सेसार सम्पृर्णं 
होगा । अमर हमें अपने प्लिर कोई दायित्त छेना हे तो बह यही है। 
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भारत के वर्तमान समय में धर्म का प्रबल पुनरुत्थान हो रहा है। 
सामन विपत्ति भी ओर विज्ञय भी है, क्योंकि धर्मांद्य के साथ कभी तो 
उसमें घोर कट्टतता आ जाती है और कभी कभी 
लम्बनीय है| अपनी हद से यह इतना बढ़ जाता हे कि जिन लोगों 
से यह अभ्युत्यान होता है; कुछ दूर बढ़ जाने पर 
वे भी उसे रोकने में असमर्थ होते--यथानियम उसकी परिचालना नहीं 
कर सकते । अतएव पहले ही से सावधान रहना चाहिए। हमें रास्ते के 
बीचोबीच से चलना चाहिए । एक और कुसंस्कारों से भरा हुआ प्रार्चान 
समाज है, दूसरी ओर है जड़वाद्‌ू--यूरोप के भाव-- नास्तिकता और 
ऐसे ही संस्कार जो पश्चिमी उन्नति के मूल तक में समाये हुए हैं। इन 
दोनों से खूब बचकर चलना चाहिए। पहले तो, हम पश्चिमी नहीं हो 
सकते, इसलिए पश्चिमवाढों की नकल करना वृथा है। सोचिए, आप 
पश्चिमवालों का अनुकरण करें तो उसी समय आपकी मृत्यु होगी, फिर 
आपमें जीवन का ढेश भी न रह जायगा। दूसरे, ऐसा होना असम्भव 
है। काल की प्रारम्भिक अवस्था से, मनुष्यजाति के इतिहास में लाखों 
यों हैं ठग्राताः एक नदी हिमाठ्य से बहती आ रही है। तुम 
धक्के लगाकर उसके उत्तमस्यान हिमालय के तुषार-अण्डित श्रृंग में. 
उसे हे जाना चाहते तो; यादे यह भी संभव हो, तथापि तुम गूरोपियन 
नहीं हों सकते । यदि कुछ शत्ताब्दियों की शिक्षा का संस्कार छोड़ना 
थुरोपियनों के छिए तुम असंभव सोचते हो तो सेकड़ों सदियों के संस्कार 
छोड़ना तुम्हारे लिए कत्र संभव है ? नहीं, ऐसा कभी हो नहीं सकता! 
हमें यह भी स्मरण रखना चाहिए कि हम प्रायः जिन पर अपना धरर्म- 
विश्वास स्थापित करते हैं वे हमारे माँव के छोटे छोड़े वेबताओं पर 
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किये गये या ऐसे ही कुत्॑स्कारों से पूर्ण देशाचार मात्र हैं। ऐसे देशाचार 
ब असंख्य हैं ओर वे एक दूसरे के विरोधी हैं। इनमें 
3 (०४४ । से हम किसकों मानें और किसको न मानें | इसका 
उदाहरण यह है कि वाक्षिणात्य का कोई ब्राह्मण 
दे किसी दूसरे ब्राह्मण को मांस का एक निवाला खाते हुए देख तो 
मारे डर के सिकुड़ जाता है; परन्तु आर्यावर्त के बाह्मण महाप्रसाद के 
बड़े भक्त हैं, पूजा के निमित्त वे सेकड़ों बकरों की बालि चढ़ा देते हैं। अगर 
तुम अपने देशाचार को आगे रखोगे, तो वे भी अपने देशाचारों को सामने 
लगेंगे । तमाम भारत में सैकड़ों आचार हैं, परन्तु अपने ही स्थान 
में उनकी सीमा परिगित है। सबसे बड़ी भूल यही होती है कि अज्ञ 
*साधारणजन सर्वद्ा अपने प्रान्त के केवक आचार को हमारे धर्म का 
सार समझ हेते हैं । 


इसके अतिरिक्त इससे बद्ी एक और काईनाई है। हम अपने 

शास्रों में दो प्रकार के सत्य देखते हैं, एक की नींव मनुष्य के नित्स 

स्वरूप पर पड़ी है--उसकी विचारपरम्परा परमात्मा, जीवात्मा और 

प्रकृति के सावेकालिक सम्बन्ध से होती है| दूसरे प्रकार का सत्य किसी 

देश, काछ या अवस्थाविशेष पर ठिक्रा हुआ है। पहला मुख्यतः वेदों 
या प्रतियों में संग्रहीत है, इसरा स्मृतियों ओर पुरी 

अधि के और ज्व, हमें ए्मरण रखना चाहिए कि सब समय वेद्‌;ही 

हमारे चरप्र लक्ष्य और मुख्य प्रप्नाण रहे हैं। यदि 

किसी तरह पुराणों का कोई हिरप्ता वेदों के अनुकूल न हो तो निर्दर्यरत- 

पूर्वक उतने ओश्ञ करा त्याग कर बेंना चाहिए | और हमे यह भी देखते हैं 
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मन सभी स्मृतियों की शिक्षाएँ जुदी जुदी हैं । एक स्मृति 
बा, बतलाती है,--'यही वेशाचार है, इस युग में इसीका 
अनुशासन मानना चाहिए! दूसरी स्मृति इसी युग में 
एक दुसरे आचार की पीठ ठोंकती है । कोई स्मृति सत्ययुग और कलि- 
यम के आचार-नेद्‌ बतलाती है। स्मृतियों का बस यही हाल है! इस समय- 
तुम्हारे लिए वही सत्य सबसे बढ़कर है, जो सब काल के लिए सत्य है 
--जिसकी प्रतिष्ठा मनुष्य की प्रकृति में हुई है---जिसका परिवर्तन तंब- 
लक न होगा, जबतक मनुष्य के शरीर में प्राण रहेंगे, परन्तु स्मृतियाँ 
प्रायः स्थानीय परिस्थिति, और अवस्थाभेद के अनुशासन बतलाती और 
समयानुसार बबलती जाती हैं। यह तुम्हें सदा स्मरण रखना चाहिए कि, 
यथाप सामाजिक प्रथा बदलती जाती है तथापि उससे यह न समझना 
चाहिए कि धर्म ही डूब गया है। याद रखों, ये आचार-प्रथाएँ चिरकाल 
से ही बबकती गई हैं। इसी भारत में कभी प्ेसा समय था, जब कोई 
बाहझण, बिना गांत खाए, ब्राह्मण न रहे जाता था; तुम वेब पढ़ो, 
बैखोगे,-- जब संन्यासी या राजा मकान में आता था तब क्रिस तरह 
और कैसे धकरों ओर बेलों के सिर घढ़ से जुदे होते थे,--किस तरह 
यह समझा गया कि हम कुषिजीबी मनुष्य हैं अतएव अच्छे अच्छे बेहों- 
का मारना हमारे ध्यंस का कारण है। इसछिए इस हत्या का निषेध 
कर दिया गया और गोवध के विरुद्ध तीव आन्दो़न उठाया गया। 
पहले ऐसे भी आचाए प्रचलित थे जिन्हें अब हम बीमत्स मानते हैं। 
जब समय का परिवर्तन होगा तब वे स्मृतियाँ न रहेंगी और उनकी जगह 
दूसरी स्मृतियों की योजना की जायगी ! विद्वेष ध्यान देने थोग्य कैवक 
एक विषय है, वह यही के वेद चिरकालिक सत्य होने के कारण सदा 
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सम भाव से विद्यमान रहते हैं, किन्तु स्मृतियों की प्रधानता युग परि- 
वर्तन के साथ ही जाती रहती है। समय ज्यों ज्यों ब्यतीत होता जाथगा 
त्योँ त्यों स्मृतियाँ ठुप्त होती जाएँगी, ऋषियों का उद्य होगा और व उन्हें 
बदलकर समाज को पहले से अच्छे तेथा कर्तव्य के उत्त पथ पर चलाएँगे 
जिसकी उस समय के लिए आवश्यकता होगी और जिसके बिना समान 
जका जीना असम्भव समझा जाएगा । इस तरह हमें! इन दोनों विश्नों से 
बच कर चलना चाहिए, और मुझे आशा है, यहाँ जितने मनुष्य हैं, मेरे 
कथन का मर्म समझने के लिए सभीमें विचार की यथेष्ट मात्रा होगी; 
साथ ही, उनके हृदय में यह हढ़ विश्वास भी होगा कि मेस उद्देश्य 
हरएक विषय को अपनाना है ढिन्‍्तु उसे अछृग करना नहीं। में 'कट्दरता 
, गली निष्ठा भी चाहता हूँ और जड़वादियों का उदार्भाव भी चाहता 
हूँ । हृदय समुद्र सा गम्भीर और आकाश सा उदार होना चाहिए, हमें 
ऐसे ही इृदय की आवश्यकता है। हमें संत्तार की किसी भी उन्नत जाति 
की तरह उन्नतिशील होना चाहिए और अपने चिरकाछ के अर्जित 
संस्कारों के प्रति वही श्रद्धा रखनी चाहिए जो केवल हिन्दुओं में ही आ 
सकती है । सीधी बात यह हे कि पहले हमें हरएक विषय का मुरुय 
और गौण भेद्‌ समझ लेना चाहिए । मुख्य सार्वक्रालिक है, गोण का मूल्य 
किसी खास समय तक होता है, उस समय के अनन्तर उसमें थदि कोई 
परिवतंन न किया जाय तो वह भयानक हो जाता है। मेरें 

735 दा कथन का यह उद्देश्य नहीं #्ि तुम अपने प्रार्चान आचारों 
और पद्वतियों की निन्‍दा करो,--नहीं ऐसा हरागिज न 

करों। उनमें से अत्यन्त हीन आचार के भी ति'स्घार की दृष्टि पे न देखना 
खआाहिए; निन्‍दठां किसीकी न करो; क्योंकि जो प्रचकन इस समय यंबा्य 
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हा बुरा जैँंच रहा है, अतीत के किसी समय वही जीवनप्रदू था। अतएब 
अभिश्ञाप द्वारा उसका बहिष्कार करना ठीक नहीं, किन्तु घन्यवाद 
'बकर और क्ृतज्ञता दिखातें हुए उसे अलग करना उचित है; हमारी 
जाति की रक्षा के लिए कभी उसने प्रशंसनीय कार्य किया था। और 
जमे यह भी स्मरण रखना चाहिए कि यह काम जिन्होंने किया वे फोई 
वीर या राजा न थे, वे थे ऋषि | और ऋषि हैं कौन ! उनके सम्बन्ध में 
उपनिषद्‌ कहते हैं, ऋषि कोई साधारण मनुष्य नहीं, वे मन्त्रवृष्टा हैं। 
ऋषि वे मनुष्य हैं जिन्होंने धर्म को प्रत्यक्ष किया है, निनके निकट धर्म 
कंबल पुस्तकों का अध्ययन नहीं--न युक्तिजाल है--न व्यावतायिक 
विज्ञान--न वाग्वितण्डा; वह है प्रत्यक्ष अनुभव,--अतीन्द्रिय सत्य से 
प्रत्यक्ष सम्बन्ध-- जहाँ पहुँच कर मनुष्य संसार के छाया-हृश्यों को पार ' 
कर जाता है। यही ऋषित्व है और यह ऋषित्व 
८ जप किसी उम्र या समय या किसी सम्प्रदाय या जाति 
की अपेक्षा नहीं रखता । वात्स्यायन कहते हैं, सत्य 
से साक्षात्कार करना, चाहिए ओर स्मरण रखना चाहिए कि तुम्हें और 
सभीकों ऋषि होना है, और हमें अपने पर विश्वास रखना चाहिए, हम 
अवश्य ही संसार में डथलपुथल मचा सकते हैं, क्योंकि सब शक्ति हममें _ 
वियमान है ! हमें धर्म का प्रत्यक्ष दर्शन करना होगा, इसके सत्य का 
अनुभव करना होगा तभी ऋषित्व की उज्ज्वल ज्योति से पूर्ण होकर 
हम महापुरुष-पद्‌ प्राप्त -कर सकेंगे--तमी हमारे मुख से जो वाणी 
निकलेगी वह अब्यर्थ ओर*अमोघ शक्ति से पूर्ण होगी; तब हमें किसौकों 
आर्मज्षाप वेने की आवश्यकता न रह जायगी,--किसीकी निन्‍्दा करने 
की जरूरत न होगी, संसार में किसीका विशेधाचरण ने करना होगा, 
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8523 का दूर हो जायगा | यहाँ हम जितने मनुष्य है 
र्दूस क्ति के लिए ऋषित्व प्राप्त 

करें 
सहायक हो । शा 
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स्वामीजी के कृम्भकोनम्‌ पधारने के अवसर पर वहाँ की हिन्दू 

जनता ने उन्हें एक स्वागत-पत्र भेंट [किया जो इत्त प्रकार था।- 
४ परमपृज्य स्वामीजी, 

इस प्राचीन तथा धार्मेक नगर कुम्भकोनम्‌ के हिन्दू निवासियों की 
ओर से हम आपसे यह प्रार्थना करते हैं कि आप पाथ्वात्य देशों से 
लौटने के अवसर पर, आज हमारे इस पवित्र नगर में जो मन्द्रों से 
परिपूर्ण होने तथा प्रसिद्ध महात्मा ओं एवं ऋषियों की जन्मभूमि होने 
के नाते विशेष विख्यात है, हमारा हार्दिक स्वागत स्वीकार करें । 
आपको अपने धार्मिक प्रचार के कार्य में जो अनुपम सफलता अमेरिका 
तथा योरीप आदि देशों हें प्राप्त हुई हे उसके लिए हम इश्वर के पाम 
कृतर हैं। साथ ही हम उसे इस बात के लिए भी धन्यवाद देते हैं कि 
उसकी कृपा द्वारा: आपने शिकागों घर्मपरिषद्‌ में एकत्रित चुनें हुए 
धुरंधर बिद्वानों के मन में यह बात बेठा दी कि हिन्दू धर्म तथा हिन्दू 
डशन दोनों ही इतने उदार एवं विशाल हैं, तथा इतने युक्तिसंगत हैं 
कि उनमें ईश्वर सम्बन्धी समस्त सिद्धान्तों तथा आध्यात्मिकता सम्बन्धी 
समस्त आदुर्शों का समावेश और सामझस्य है । 


यह घारणा हमारे हिन्द धर्म का हजारों वर्षों से एक मुख्य अंग 
रही हैं कि जगत के प्राण तथा आत्मास्वरूप भगवान की कृपा से सत्य की 
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ही चिरकाल जय होती है। और आज जब हम आपके 38 पवित्र 
कार्य की सफलता पर हर्ष मनाते हैं जो आपने इसाइयों के देश में किया 
है तो उसका कारण यही है कि उस सत्कार्य के द्वार भारतवासियों 
तथा विदेशियों दोनों की आँखें ख़लू गई हैं और उन्हें यह अन्दाज लग 
गया है कि घर्मपरायण हिन्दू जाति की आध्यात्मिक सम्पत्ति कितनी 
अनमोल है । अपने महान कार्य में आपने जो सफ़छता प्राप्त की है उससे 
स्वाभाविकतः आपके परमपृज्य गुरुदेव की ख्याति तथा उनका शुभ 
नाम और भी अधिक चमक उठा है, साथ ही हम छोंग भी सभ्य समाज 
की दृष्टि से बहुत उँचे उठ गए हैं और सबसे बढ़ी बात तो यह है कि 
इसके द्वारा हम भी इस बात को महसुस करने लगे हैं कि एक जाति के 
नाते हमें भी अपनी तफ़लताओं तथा उन्नति पर गे करने का अधिकार 
है; ओर यह के हममें आक्रमक बृत्ति की जो कम्ती है वह किसी 
प्रकार हमारी शि।बिलिता अथवा हमारे पतन की द्योतक नहीं कही जा 
सकती | आप सहश स्थिरबुद्धि, एकनिष्ठ तथा नितान्‍्त निःस्वार्थ कर्मी 
महात्माओं को पाकर हिन्दू जाति का भविष्य निश्चय ही उज्ज्बेल तथा 
आश्ाजनक है, इसमें सन्देह नहीं । 


सम्रग्र जगत के ईश्वर जो सम जातियों के भी ईश्वर हैं आपको 
पूर्ण स्वास्थ्य तथा दीर्ष जीवन दें और आपको निरंतर अधिकाधिक शाक्ति 
तथा बुद्धि प्रदान करें जिससे भाप हिन्दू वृर्शन तथा धर्म के एक 
धुयीग्य प्रचारक एवँ शिक्षक होने के नाते अपना महान तथा भ्रेष्ठ कार्य 
योग्यतापूर्वक कर सके | ” 


श्द्हू 
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इसके बाद उत्ती नगर के हिन्दू विद्यार्थेयोंकी ओर से भी 
स्वामीजी को एक सम्मान-पत्र भेंट किया गया, और उसके पश्चात्‌ 
स्वाप्रीजी ने  वेदान्त का उद्देश्य / नामझ विषय पर अपना भाषण 


विया । 
स्वामीजी का भाषण 


८ स्वह्पमप्यस्य धर्मस्य आयते महतो भयात्‌ ” अर्थात्‌ घर्म का 
थोड़ा भी कार्य करने पर परिणाम बहुत बढ़ा होता है । श्रीमदूभगवद्गीता 
की उपर्युक्त उक्ति के प्रमाण में यदि उदाहरण की भावश्यकता हो, तो 
अपने इस सामान्य जीवन में में इसकी सत्यता का नित्यप्राति अनुभव 
करता हूँ । मैंने जो कुछ किया है, वह बहुत ही तुच्छ और सामान्य है, 
तथापि कोलम्बो से ढेकर इस नगर तक आने में अपने प्रति मैंने लोगों 
की जो दया, स्नेह तथा श्रद्धा देखी है, वह श्वप्त से मी अधिक है। पर 
साथ ही साथ में यह भी कहूँगा कि यह संवर्द्धना हमारी जाते के अतीत 
संस्कार और भावों के अनुरूप ही है; क्योंकि हम वही हिन्दू हैं, जिनकी 
जाविनी-शक्ति, जिनके जीवन का मूलमंत्र, अर्थात्‌ जिनकी आत्मा ही 
घर्मप्य है । 


प्राच्य और पाश्चात्य देशों में घूम कर मुझे दुनिया की कुछ 
अभिज्ञता मिली है। ओर मैंने देखा हे कि सर्वत्र सब जातियों का कोई- 
धर्म ही धमारे न-कोई ऐसा आदर्श जरूर है जिसे उस जाते का 
खातीय जीवन का. मेरुद॒ण्ड कह सकते हैं। कहीं राजनीति, ऋहढीं समाज- 
मेददण्ड है।.. संस्कृति, कहीं मानात्रेक उन्नति, कहीं कुछ और 


हशर 
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कहीं कुछ भेरुवण्ड का काम करती हैं। पर हमारी मातृभूमि भारतवर्ष का 
मेरुदण्ड घर्म--केवल धर्म ही है। धर्म ही के आधार पर, डसी की नींव 
पर, हमारी जाति के जीवन का प्रासाद खड़ा है । 


तुममें से कुछ लोगों को शायद मेरी वह बात याव्‌ होगी, जो 
मैंने मद्रास-वासियों के स्नेहपूर्ण अभिनन्‍्दुन-पत्र के उत्तर में कही थी। 
मैंने कहा था कि भारतवर्ष के ९$-एक किसान को जितनी धार्मिक शिक्षा 
प्राप्त है, उतनी पश्चात्य देशों के पढ़े छिखे सभ्य कहलानेवालें नागरिकों 
को भी प्राप्त नहीं है। आज मैं अपनी उस बात की सत्यता का प्रत्यक्ष 
अनुभव कर रहा हूँ! एक समय था, जब कि भारत की जनता के संसार- 
समाचारों से अनभिज्ञ रहने ओर उसमें दुनियाँ की जानकारी हासिल 
करने की चाह बिलकुल नहीं देख पाने के कारण मुझे कष्ट होता था। 
परन्तु आज में उत्त बात का रहस्य समझ रहा हूँ। भारतवासियों की 
आभेरावि जिस और है, उस विषय की अभिज्ञता प्राप्त करने के लिए के 
संसार के अन्यान्य देशों के साधारण लोगों की अपेक्षा, में जहाँ जहाँ 
गया हूँ, बहुत अधिक उत्सुक रहते हैं। अपने यहाँ के किसानों से योरप 
के गुरुतर राजनीतिक परिवतैनों के विषय में, सामाजिक उथरु-पुथल के 
बारे में पूछो तो वे उस विषय में कुछ भी नहीं बता सकेंगे, और न उन 
बातों के जानने की उनमें उत्कण्ठा ही है | परन्तु भारतवासियों की कौन 
कहे, सिलोन के किसान भी--भारत से जिसका सम्बन्ध बहुत कुछ 
विच्छिन्न है--भारत से जिप्का बंचुत कम छमाव है--हस बात को 
जानते है कि अमेरिका में एक धर्म-सभा की बैठक हुई थी, मिसमें 
भारतवर्ष से कोई संन्यासी गया था और उसने वहाँ कुछ सफलता भी 
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पाई थी। इसीसे जाना जाता है कि जिस विषय की ओर मारतवापियों 
ओर हिन्दुओं की अभिरुचि है, उस विषय की जानकारी रखने के लिए 
वे संसार के अन्यान्य जातियों के बराबर ही उत्सुक रहते हैं। वह विषय 
है--धर्म | धर्म ही भार्तवासियों का सार सर्बस्व है । 


में अभी इस विषय पर विचार नहीं कर रहा हूँ कि किसी जाति 
की जीवनी शक्ति राजनीतिक आदर्श पर.प्रतिष्ठित होना अच्छा है अथवा 
चार्मिक आदर्श पर; परन्तु, अच्छा हो या बुरा, हमारी जाति की जीवनी 
शक्ति धर्म में ही केन्द्रीमूत है । तुम इसे बदल नहीं सकते, न तो इसे 
विनष्ट कर सकते हों, ओर न इसे हटाकर इस की जगह दूसरी किसी 
चीज को रख ही सकते हो | छोटे पौधे को तुम भले ही एक स्थान से 
उखाड़कर दूसरे स्थान में जमा सकते हो, पर बड़े पेंढ़ को वैसा नहीं 
कर सकते। भल्ता ही या बुरा, भारत में हजारों वर्ष से धार्मिक आदर्श 
की घारा प्रवाहित हो रही है। भारत का वायुमण्डल इसी घार्मिक आदर्श 
से बीसियों- सदियों तक पूर्ण रह कर जगमगाता रहा है। भछ्ता हो था 
चुरा, हम इसी धार्मिक आदर्श के भीतर ही पैदा हुए और पढ़े हैं-- 
यहाँ तक |क्रे अब वह हमारे रक्त में ही मिल गया है; हमारे रोम-रोम में 
वही घामिक आदर्श रम रहा है, वह हमप्तारें शरीर की बनावट का अंश 
-हमारी जीवनी-शक्ति--बन गया है | क्या तुम उस शक्ति की प्रति 
क्रिया जागत कराए बिना, उस वेगवर्ती नदी के तह को--जिसे उसने 
हजारों वर्ष में अपने लिए तैयार क्रिया है--भेरे बिना ही घ॒र्म का त्याग 
कर सकते हो ! क्या तुप्र चाहते हो कि गंगा की धारा फिर बर्फ से हक 
ड्प्‌ हिमालय को छोट जाय और फिर वहाँ की नवीन घारा बस कर नई 


श्र 
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प्रणाली से होकर प्रवाहित हो ! याद ऐसा होना सम्भव भी हो, तो भी, 
यह तो कदापि सम्भव नहीं हों सकता कि यह देश अपने स्वभावगत 
घर्ममय जीवन को. रजनीति अथवा और किसी वस्तु में परिवर्तित करे। 
जिस रास्ते में बाधाएँ कम हैं उसी रास्ते में तुम काम कर सकते हो । 
और भारत के लिए घर्म का मार्ग ही स्वल्पतम-बाधा-वाल्ा मार्ग है। बस 
धर्म का पथ अनुसरण करने पर ही हमारा जीवन निर्भर करता है, इसी 
से हमारी उन्नाते और बाद्व का होना सम्भव है । 


परन्तु अन्यान्य देशों में धर्म कोई बेंसी वस्तु नहीं है । उनके लिए 
धर्म अनेंक आवश्यक वस्तुओं में से एक है। यहाँ पर में एक उदा- 
हरण दिये देता हूँ, जो में अकसर दिया करता हूँ । एक गृहस्वामिनी 
अपने सजे-सआये कमरे में एक जापानी कछश अवश्य रखेंगी, क्योंकि 
आजकल कुछ ऐसी ही प्रथा-सी हों गई है। और वह एक जापानी 
कलश मैँगाये बिना नहीं रहेगी; क्योंकि उसके सिवा कमरे की सजावट 
पूरी नहीं होती । इसी तरह हमारे ग्ृहस्वामी था स्वामिनी के हरएक 
सांसारिक काम-काज हैं, इनके साथ कुछ धर्म भी चाहिए, नहीं तो 
जीवन अधुरा रह जाता है | इसीलिए वे थोड़ी बहुत घर्म-चर्चा करते हैं। 
राजनीति, साप्राजिक उन्नति अथवा एक शब्द में यह संसार ही पाश्चात्य 
वेशवासियों के जीवन का एकमाश्न ध्येय और उद्देश्य है--ईम्वर और 
धर्म तो केवल उनके सांसारिक सुख के ही साधन स्वरूप हैं। उनका 
ईश्वर एक ऐसा जीव है, जो उनके लिए दुनियाँ को साफ-सुथरा रखता 
है ओर उसको उनके मनोमुकूछ द्र॒व्यों से सर द्वेता है। बस. उनकी 
दृष्टि में ईश्वर का इतना ही मूल्य है। क्या तुम नहीं जानते कि इधर 
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सो दोसो वर्षों से तुम्हारे कान बारम्बार उन अज्ञ और पण्डितम्मन्य आदु- 
मियों के मुँह से केसी बातें सुन रहे हैं!--वे हम हिन्दुओं के धरम के 
विरुद्ध जो युक्तियाँ पेश करते हैं, वे यही हैं ।# हमारा धर्म सांसारिक 
हिन्दू घर का उन्नति करने की शिक्षा नहीं देता, हमारे धर्म से धन 
उद्देश्य सांसारिक की प्राप्ति नहीं होती, हमारा धर्म हमें देशों का छुटेरा 
सुख नहीं है। नहीं बनाता, हमारा धर्म बलवानों को दुर्वलों की 
छाती पर मूँग बलने की शिक्षा नहीं देता और न हमें बल॒धान बनाकर दुर्बलों 
का खून चूसने की शक्ति प्रदान करता है। सचमुच हमारा धरम यह सब काम 
नहीं करता। हमारा धर्म ऐसी सेना नहीं भेजता, जिसके पैरों के नीचे घरती 
कापती है, ओर जो संसार में क्तपात, लूटमार और सर्वनाश करने में ही अपना 
गौरव मानती है | इसीलिए वे कहते हैं, ' तो फिर तुम्हारे धर्म में हे क्या ! 
जब इससे उब्र-ब्री की पूर्ति नहीं हो सकती, शक्ति-सामर्थ्य की वृद्धि नहीं 
होती, तब फिर ऐसे धर्म में रक्सा ही कया है १” वे स्वप्त में भी इस बात की 
कहपना नहीं करते, कि यही वह युक्ति है जिसके द्वारा हमारे चर्म की भ्रेष्ठता 
प्रमाणित होती है; क्योंकि हमारा धर्म पार्थिव विभव पर आश्रित नहीं 
है। हमारा धर्म तो इसलिए सच्चा धर्त है कि यह हमें “चार [दिन की 
चाँदनी, फिर अंधेरी रात” बाली वुनियाँ को ही अपना अभीए और 
उद्दिष्ट मानने से मना करता है; इस जड़ जगत को ही अपना चरम 
ध्येय मानने से मना करता है। इस प्रथ्वी का थह क्षुत्र श्षितिज, जो 
केवल कई एक हाथ ही विस्तृत है, हमारे धर्म की हृष्ठि को सीमित 
नहीं कर सकता । हमारा धर्म दूर तक, बहुत बूर तक फैला छुआ है; 
बह इन्द्रियों की सीमा से भी आगे तक फैडा है; वह देश और काल 
के भी परे है। वह इतनी इर तक विस्तृत है, जहाँ इस पृथ्वी की कोई 
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चरतु पहुँच नहीं सकती, जहाँ से प्रथ्वी तो क्या, सारा विश्व-बह्माण्ढ 
ही आत्मा के दिगन्तव्यापी महामाहिम अनन्त सागर की एक दँँद के 
समान बिखाई देता है। वह हमें यह भी सिखाता है कि एक मात्र ईश्वर 
ही सत्य है; संसार असत्य ओर धिथ्या है; तुम्हारा सोने का ढेर खाक 
के ढेर जैसा है, तुम्हारी सारी शक्तियाँ परोमित और सीमाबद्ध हैं; बल्कि 
तुम्हाश यह जीवन भी निःसार है । उसकी सर्वोच्च शिक्षा है त्याग; 
ओर थगों के अनुभव से प्राप्त अपने अगाघ ।वशान और प्रज्ञा को लेकर 
यह सिर ऊँचाकर ख़ड़ा होता और उन जातियों के सामने--जों हम 
हिन्दुओं की तुलना में अभी दुधमुहे बच्चे के बराबर हैं--लकुकार कर 
घोषणा करता और कहता है-“बच्चों ! तुम इन्द्रिय-जनित सुर्तरों के 
गुलाम हो, ये सुख सीमाबद्ध हैं, बरबादी के कारण हैं, तीन बिनों के ये 
भोग-विलास-सुख अन्त में बरबादी ही छाते हैं। इन्हें छोड़ दो, भीग- 
विकास की छालसा को त्याग दो, संसार की माया में न छिपटो | यही 
'घर्म का मार्ग है। ? त्याग के द्वारा ही तुम अपने अभीष्ठ तक पहुँच 
सकते हो; भोग-बिलास के द्वारा नहीं। इसीलिए कहता हूँ कि हमारा धर्म 
ही सच्चा धर्म है | हाँ, यह बड़े ही मार्के की बात है, कि एक के चाद 
दूसरी और दूसरी के बाद्‌ तीसरी, इस तरह कितनी ही जातियाँ इुनियौं 
कै रंगमंच पर आई ओर कुछ दिनों तक बड़े जोंशोसरोश के साथ अपना 
नाट्य दिखाकर काल के अनन्त स्रोत में विज्ञीन हो गई, उनका नाम- 
“निशान भी नहीं रहा ! और हम दिन्वू यहाँ इस तरह से स्थित हैं, मानों 
अनन्त आशु पाये हुए हैं । 

,. पाश्चात्य देशोवाले इस विषय में नये नये पिद्धान्त ढूँढ़ते और 
बड़ी म्बी“वौद़ी बातें करते हैं हि जो सर्वापेक्षा शक्तिशाली" होता है, 


“१५७ 
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वही संप्तार में जीवितरह सकता है (8पएपंप्र० 0० ॥9० प४#९४ ) | 
वे ख़थारू करते हैं के जिसकी भुजाओं में सर्वापेक्षा आधिक बल है, वही 
सबसे आधिक काल तक जीवित रहेगा। यादि यह बात सच होती, तो 

पुरानी दुनियाँ की कोई वेसी ही जाति, जिसने 
34५8 अपने भुज बल से कितने ही देशों पर विजय पाई 
पाश्चात्य ! थी, आज अपनी अप्रतिहत गौरब से संसार में 

जगमगाती हुई दिखाई देती और हमारी कमजोर 
हिन्दू जाति, जिसने कभी किसी जाति या राष्ट्र को पराजित नहीं किया 
है, आज धथ्वी से विलुप्त हो गई होती । परे वैसा नहीं हुआ, वरन्‌ हम 
आज भी अक्षुण्ण हैं--अब भी हम तीस करोड हिन्दू जीवित हैं! (एक 
दिन एक अँगरेज युवती ने मुझसे कहा कि हिन्दुओं ने किया क्या है ! 
उन्होंने तो एक भी देश पर विजय नहीं पाई है ! ) फिर इस बात में 
तनिक भी सत्यता नहीं है कि हमारी सारी शक्तियाँ खर्च हो गई हैं, 
हमाश शरीर बिलकुल अकर्मण्य हो गया है । यह बिलकुछ _गछत 
बात है। हमारे अन्दर अभी भी यथेष्ट जीवनीशक्ति विद्यमान है, जो 
कभी कसी बहिया की तरह उम्रद पड़ती है, और जभी ठीड़ समथ 
आ पहुँचता है, जमी जरूर पड़ती है, तभी वह शक्ति प्रवाहित हीकर 
सारे संसार को चकित कर देती है। हमने मानों बहुत ही पुराने जमाने 
सेसारें संसार को एक पमस्यापूर्ति के लिए ललकारा है। पाश्चात्य देश्षों चाल. 
वहाँ इस बात की चेष्! कर रहे हैं कि मनुष्य आधिक से आधिक कितना 
विभव संग्रह कर सकता है, और यहाँ हम छोग इस बात की चेष्ठा करते 
हैं कि' क्रम-सै-कम्त कितने में हमारा काम चढ सकता है | ग्रह इन्द- 
युद्ध और यह पार्थक्य अभी सदियों तक जारी, रहेगा। परन्तु, भवि 


पैरेट 
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इतिहास में कुछ भी सत्यता है--वर्तमान लक्षणों में भविष्य का कुछ भी 
आभास बिखाई देता है, तो अन्त में उन्हीं की विजय होगी, जो बहुत 
ही क्षम बढ्यों पर निर्म! रहते हुए जीवन व्यर्तात करने और अच्छी 
तरह से आत्मसंयप्त का अभ्यास करने की चेष्ठा करते हैं, और वे जो 
भोग-विलास और ऐश्वर्य के उपासक हैं, वर्तमान में कितने ही बल- 
शाली क्‍यों न हों, अन्त में अवह्य ही विनष्ठ॒ तथा संसार से बिलुपत 
हो जायेंगे । 


मनुष्य-मात्र के जीवन में एक ऐसा समय आता है---नहीं, प्रत्येक 
जाति के इतिहास में एक ऐसा समय आता है, नव संसार की विभव- 
बासना से एक प्रकार की वितृष्णा-सी आ जाती है, और उस मनुष्य 
या जाति के हृवय पर वह उदार्सानता सम्पू्णत। अधिकार जमा लेती 
है। लक्षणों से मालृम होता है कि पाश्चात्य-वेशवार्सियों में वह सेसार- 
पाब्ात्य दैशों में. तंकि का भाव फैहना आरम्भ हो गया है। वहाँ 
वेदान्त-अचार का भी विचारशील, विवेचनाशील महान ध्यक्ति हैं, जो 
समय आ गया है। ५न और बाहुबल की इस घुद्ददोड़ को करबादी की 
जड़ समझने ढगे हैं। बहुतेरे-- नहीं, वहाँ क अधिकतर शिक्षित स्त्री-पुरुष 
अब इस होड़ से, इस प्रतिदन्द्रिता से उब गये है; वे अपने इस व्यापार- 
वाणिज्य-्प्रधान सभ्यता के प्रभुत्व से तंग आ गये हैं, ओर इससे 
अच्छी परिस्थिति में पहुँचना चाहते हैं। परन्तु वहाँ ऐसे मनुष्यों की भी 
एक श्रेणी है, जों अब भी राजनीतिक और सामाजिक उन्नति-रूपी शक्कर 
में चीटी बन कर सटे हुए हैं तथा उसे ही फाथ्चात्य देशों की सारी 
चुराइयों के दूर करने का साधन समझते हैं; पर वहाँ जो उच्नत-मास्तिष्क, 


है शक 
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उदारचेता और विचारशील व्यक्ति हैं, उनकी धारणा बबल रही है, 
उनका आदर्श परिवर्तित वो रहा है। वे अच्छी तरह समझ गये हैं कि 
थाहे जेसी भी राजनीति& या सामाजिक उन्तलतति क्‍यों न हो जाये, परन्तु 
उससे मनुष्य-जीवन 5. बुराध्याँ दूर नहीं हो सकतीं। इसके लिए 
आवश्यकता है आत्मा में परिवर्तन करने की; केवल हसीसे मानव-जीवन 
का झुधार सम्भव है। चाहे जैसी बढ़ी-से-बड़ी शक्ति का प्रयोग किया 
जाय, और चाहे कड़े-से-कढ़े कायदे-कानून का आविष्कार ही क्‍यों म 
किया जाय पर इससे किसी जाति की परिस्थिति बदल नहीं जा सकती 
है। धमाज या जाते की अप्तदृद्रत्तियों को सदवातियों की ओर फेरने 
की शक्ति तो केव७ आध्यात्मिक और नेतिक उन्नति में ही है। इस 
प्रकार पश्चिम की जातियेँ किसी नये विचार के लिए, किसी नर्वान 
दर्शनशास्र के लिए, उत्कण्ठित ओर व्यग्रम सी हो रही हैं। उनका जो 
ईसाई धर्म है, वह यथपि कई अंशों में बहुत अच्छा है, तथापि वहाँवालों 
नें सम्यक्‌ रूप से उसे समझा नहीं है, ओर अबतक जितना समझा है 
उसमें उन्हें पर्याप्तता नहीं दिखाई देती। वहाँ के विचारशील मनुष्यों को 
हमारे यहाँ के प्राचीन दर्शनों में, विशेषतः वेदान्त में कुछ चैसी बातें 
दिखाई देने छगी हैं, जेपी वे चाहते हैं। जेंसे भावों और विचारों की वे 
खोज कर रहे हैं, जिस वस्तु की भूख ओर प्यास से व्यांकुल-से हो रहे 
हैं, उसका बहुत कुछ आभास हमारे प्राचीन दर्शनों में--विशेष कर 
वेदान्त में मिला है। और ऐसा होने में कुछ अनोखापन या आश्चर्य नहीं है । 


पृथ्वी में जितने भी धर्म हैं, उनके हरएक की श्रेष्ठता स्थापित 
करने के अनोखे-अनोख दावे का हार मैंने कईबार घुना है। तुमने भी 


शैइ७ 


बैद्ान्त का उद्देश्य 


शायद हाल में ढाकटर बैरोज द्वारा पेश किये गये 
दावे के विषय में सुना होगा वे मरे बढ़े मित्र हैं । 
वे कहते हैं की ईसाई धर्म ही एक ऐसा धर्म है, 
जिसे सार्वजनीन कह सकते हैं । में थोड़ी देर के लिए इस बात का 
विचार करता हूँ, और तुम्हारे आगे वें बाते पेश करना चाहता हूँ, 
जिसके कारण में वेदान्त--सिर्फ वेदान्त को ही सार्वजनीन मानता हूँ, 
और वेदान्त के सिवा कोई अन्य धर्म सार्वजनीन नहीं कहला सकता। 
हमारे वेदान्त-धर्म के सिवा द्ानियाँ के रंगमन्च पर जितने भी अन्यान्य 
धर्म हैं, वे उनके * संस्थापकों के जीवन के साथ सम्पूर्णतः संश्छिष्ट और 
सम्बद्ध हैं। उनके सिद्धान्त, उनकी शिक्षाएँ, उनके मत और उनकी 
नीते इत्यादि, जो कुछ हैं, सब किसी-न-किसी व्यक्ति-विशेष या धर्म 
संस्थापक के जीवन के आधार पर ही खड़े हैं। उसी ब्यक्ति-विशेष के 
द्वार वें अपने विवाद-गरस्त प्रश्नों का निबठारा करते हैं, उसे ही अपना 
प्रमाण मानते हैं, उसे ही अपने धर्म-बल का केन्द्र समझते हैं। और 
सबसे बढ़ कर आश्चर्य तो यह है कि उसी अधिष्ठातानवशेष के जाविन 
की ऐतिहासिक सत्यता पर ही उन धर्मों की सारी नींव प्रतिष्ठित है । 
यदि किसी तरह उस ऐतिहासिक सत्यता पर चोट लगें, और उस 
व्यक्तिनविशेष की जबिनी, उसे सहन न कर सकने के कारण, उखड़े 
कांटेय लर्थान्य पं) तो उन धर्मों का बढ़ा भारी महहू फौरन 
घर्म ऐेतिहासिक अरराकर दूट पड़ेगा । फिर उसका अस्तित्व सदा 
मित्ति के ऊपर ढ़ लिए विकुत हो जयिगा । वर्तमान थुग में प्राय: 
35५ बस ऐसा ही देखने में आता है। बहुधा 'समी धर्म- 
है सनातन तत्व।  संस्थापकों और अधिष्ठाताओं की जीवनी के आजे 


गदर 


चेदान्त दी एक माभ 
सामौमिक घने । 
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भाग पर तो विश्वाप्त किया ही नहीं जाता; बाकी बचे आदि 
हिस्से पर भी सन्दिग्ध हाएं से देखा जाता है। इसलिए जब उन 
प्रमाँ की नींव ही अस्थिर है, तो महा वह महल कबतक ठिक 
सकता है ? हमारे धर्म के सिवा इथ्वी में अन्यान्य जितने बड़े धर्म हैं, 
सभी ऐसे ही ऐतिहासिक जीवनियोँ के आधार पर खड़े हैं। परन्तु 
हमारा धर्म कुछ तत्वों की नींव पर खड़ा है। पृथ्वी में कोई भी व्यक्ति -- 
श्री हों अथवा पुरुष--वेदों के निमाण करने का दम नहीं भर सकता 
अनन्त-का >-स्थायी सिद्धान्तों द्वारा इनका निर्माण हुआ है; ऋषि- 
मुनियों ने इन छिद्धान्तों का पता हुगायाहे, और कहीं 'कहीं प्रध्ंगानुसार 
उन ऋषि-मुनियों के नाम मात्र आये हैं। हम यह भी नहीं जानते | वे 
ऋषि-मुनि कोन थे ओर क्‍या थे ! कितने ही ऋषियों के पिता का 
नाम तक नहीं माछृम होता, और इसका तो कहीं जिक्र भी नहीं आया 
है, कि कौन ऋषि कब और कहाँ पैदा हुए हैं। पर इन ऋषि-मुनियों 
की अपने नाम-धाम की परवा क्‍या थी ? वे सनातन तत्वों के प्रचारक 
थे, उन्होंने अपने जीवन को ठीक वेसे ही साँचे में हाल रखा था, जैसे 
मत या सिद्धान्त का वे प्रचार किया करते थे, अथर्ति उनके जैसे 
विचार थे, उनका जीवन मी तद॒नुरूप ही था। 


फिर जिस प्रकार हमारे ईश्क सगुण और निमुंण दोनों हैं, ठीक 
उसी प्रकार हम्ताग धर्म भी पूर्णतः निर्मुण है---यानी किसी व्यक्ति-विश्वेष 
के ऊपर हमारा धर्म निर्भर नहीं करता; तो भी इसमें असंस्य अवततारे 
और महापुरुष स्थान पा सकते हैं। हमारे धर्म में जितने अबृताईं, 
महा पुरुष ओर ऋषे हैं उतने और किस धर्म में हैं) इतना ही नहीं, 


शक 
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फिर मी वेदान्त हमारा धर्म यहाँ तक कहता है, कि वर्तमान समय 
38१ लिए तथा भविष्य में और भी बहुतेंरे महापुरुष और 
स्थान है। अबवतारादि आविर्भूत होंगे। श्रीमदभागवत में कहा 

है--“अवताराः झ्संस्येया:” अतपुव हमारे धर्म 
में नये नये धर्मप्रवर्तकों के आने के मार्ग में कोई रुकावट नहीं है | 
इसीलिए भारतवर्ष के धार्मिक इतिहास में जिन अबतारी महापुरुषों का 
वर्णन आया है, उनके विषय में याद यह प्रमाणित हो जाये ॥$ वे छोग 
शैतिहाततिक व्यक्ति नहीं हैं, तो भी हमारे धर्म पर किसी प्रकार का आधात 
नहीं छग सकता-- वह पहले क्री ही तरह अटछ ओर हृढृ रहेगा; क्योंकि 
यह धर्म किसी व्यक्ति-विशेष क ऊपर अधिष्ठित नहीं है। बह केबल 
सनातन सत्य तत्वों के ऊपर ही आधिष्षित है। संसार-भर के लोगों से, 
किसी व्यक्ति-विशेष की महत्ता बल-पुर्वक स्वीकार कराने की चेष्टा वृथ[ 
है--यहाँ तक कि सनातन और सार्वभोमिक तत्वश्षमूह के विषय में 
भी बहुतंख्यक मनुष्यों को एक मतावलम्बी बनाना भी बढ़ा ऋठिन काम 
है। अगर कभी संसार के अधिकांश मनुष्यों को धर्म क विषय में 
पएकमतावहम्बी बनाना सम्भव है तो वह किसी व्यक्तिनवेशेष की महत्ता 
स्वीकार करने से नहीं हो सकता; व(न्‌ सनातन सत्य सिद्धान्तों के ऊपर 
विश्वास कराने से ही हो सकता है | फिर भी हमारा धर्म व्यक्ति-वेशेष 
की बातों की प्रामामिकता या प्रभाव को पूर्णेतया स्वीकार कर हेता हे 
“+जसा के में पहले ही कह चुका हूँ । 


हमारे बेश में 'इृष्टननिठठ/-रूपी जो अपूर्व प्रथा प्रचाश्ित है, उप्तमें 
जुम्हें जिम्न पर श्रद्धा हो उसे ही अपना इष्टदरेवता मानने की फ्री 


ह््४ 
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स्वाधीनता दी जाती है | तुम चाहे जिस अबतार को अपने जीवन का 
आदर्श बनाकर विशेष रूप से उपासना करना चाही, कर सकते हो । 
यहाँ तक कि तम उनकों सब अवतारों से श्रेष्ठ मान सकते हो, इंसमें 
कोई आपात नहीं है; परन्तु सनातन तत्वसमूह ५९ ही तुम्हारे धर्म 
साधन की नींव होनी चाहिए । इस बात पर विशेष रूप से ध्यान देने से 
तम्हें यह देख का आश्चर्य होगा कि कोई भी अवतार क्‍यों न हों, चूँकि 
वे वैदिक सनातन सत्य सिद्धान्तों के ज्वलन्त उदाहरण हैं, इसीलिए वे हमारे 
मान्य हैं । भगवान श्रीकृष्ण का माहात्म्य यही हे कि वे इसी तत्वात्मक 
सनातन धर्म के सर्वश्रेष्ठ प्रचारक और वेदान्त के सर्वोत्कृष्ट व्याख्याता हैं। 


संसार-भर के लोगों को वेदान्त-विषयक चर्चा करना क्‍यों आव- . 

इयक है, इसका पहला कारण यह है कि एकमात्र वेदान्त ही सार्व- 

भौमिक धर्म है। दूसरा कारण यह है कि संसार में जितने 
३248 जास्र हैं, उनमें केवल एक वेदान्त के साथ ही, बाह्य 

प्रकृति के वेशानिक अनुसन्धान से जो फल प्राप्त हुआ है, 
उसका सम्पूर्ण सामझस्य है। अत्यन्त प्राचीन समय में समान आक२-प्रकार, 
समान वंश और सहृश भावों से पूर्ण वो विभिन्न जातियाँ मिन्न-मिन्न 
मार्गों से संसार के तत्त्वों का अनुसन्धान करने को प्रवृत्त हुई थीं । 
पुरानी हिन्दू और गीक जाति से मेरा मतलब है | ग्रीक जाति के छोम 
बाह्य जगत का किश्क्ेषण करते हुए उस अन्तिम लक्ष्य की ओर अग्रसर 
हुए ये और हिन्द भी अन्तर्जगत का विश्लेषण करते हुए आगे 
बढ़े ओर इन दोनों जातियों की इस विश्लेषण-किया के हातिहास की 
विभिन्न अवस्थाओं की आलोचना करने पर मादूवे होता है के दोनों ने 


श्र 
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उस सुदूर चरम हक्ष्य पर पहुँचकर एक ही प्रकार की प्रतिध्वाने की है 
इससे यह स्पष्ट प्रतीत होता है कि आधुनिक जड़-विज्ञान के पिद्धान्त- 
समूह को केवल वेदान्ती ही--जो अपने को हिन्दू बताते हैं--अपने 
धर्म के साथ सामझस्यपूर्वक ग्रहण कर सकता है। इससे यह बात स्पष्ट 
हो जाती है कि वर्तमान जड़बाद अपने सिद्धान्तों को छोड़े बिना यदि फेवल 
बेदान्त के सिद्धान्त को ग्रहण कर के, तो वह आप ही आध्यात्मिकता 
की ओर अग्रसर हो सकता है। हमें ओर उन्हें मी, जिन्होंने इस विषय 
की सविशेष आलोचना की है, यह स्पष्ट दिखाई देता है कि आधुनिक 
जड़-विज्ञान जो सब सिद्धान्त स्थिर कर रहा है, वेदान्त सदियों पहले उन 
सिद्धान्तों पर पहुँच चुका था। उसमें और इसमें अन्तर केवल इतना ही है 
$ आधुनिक विज्ञान उन सिद्धान्तों को जड़-शक्ति के रूप में बतल्ाता है। 


वर्तमान पाश्चात्य जातियों के लिए वेदान्त की चर्चा करने का 
दूसरा कारण है वेबान्त की आश्चर्यजनक युक्ति-सिद्धृता | पाश्चात्य देशों 
के कितने ही बड़े-बड़े वेज्ञानिकों ने मेरे पास वेदान्त के सिंद्धान्तों की 
युक्तिपर्णता की मुक्त कण्ठ से प्रशंसा की है। इनमें से एक वैज्ञानिक 
महाशय के साथ मेरा विशेष परिचय है। वे अपनी वेज्ञानिक गवेषणाओं 
में इतने व्यस्त रहते हैं कि उन्हें स्थिरता के साथ खाने-पीने या कहीं 
घूमने-फिरने की भी फुर्सत नहीं रहती; परन्तु जब कमी मैं वेदान्त- 
सम्बन्धी विषयों पर व्याख्यान देता; तत्र वे घण्टों प्ुग्ध रह कर सुना 
करते थे। इसका कारण पूछने पर वे कहते हैं कि वेदान्त की श्ब बातें 
ऐसी विज्ञानन्पम्मत हैं, वर्तमान वैज्ञानिक य्रग की आक्रक्षाओं को 'वे 
ऐसी सुन्दरता के साथ पूर्ण करती हैं ओर आधुनिक विज्ञान बड़े बढ़े 


हि 
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अनुसन्धानों के बाद जिन सिद्धान्तों पर पहुँचता है, उनसे इनका ऐसा 
सामझस्य है कि में इस बात की ओर आक्ृष्ट हुए बिना नहीं रहता । 


विभिन्न धमी की तुलनात्मक सम्रालोचना करने पर हमें उ्षमें स 
जो दो वैज्ञानिक सिद्धान्त प्राप्त होते हैं, में उनकी ओर आप लोगों का 
ध्यान आक्ृष्ठ करना चाहता हूँ। पहली बात यह कि सभी धर्म सत्य 
हैं। दूसरी बात यह है कि संसार में जितनी वस्तुएँ हैं, यथापे स्थूल वृष्टि 
से देखने पर वे विभिन्न मालूम होती हैं, तथापि सूक्ष्मतः बेखने पर वे 
एक ही वस्तु का विकास जान पड़ती हैं। बेबिकोनियनों और यहूदियों 
के धार्मिक इतिहास की आलोचना करने पर हमें एक बढ़ी ही विशेषता 
दिखाई देती है। वेबिलोनियनों ओर यहूदियों में बहुत-सी छोटी छोटी 
तथाकथित एकेश्वर रीसाओं के इयक-पृथक देवता थे। इन सारे अलग, 
जाद की उत्तति अलग देवताओं का एक साधारण नाम भी था। वह 
का इतिहास।. ताधारण नाम्र था--/ बाल ?। उनमें “बाल मेरोदक ! 
सबसे प्रधान देवता माने जाते थे। समय समंथ पर एक सम्प्रदाय-बाले 
उसी जाति के अन्यान्य सम्प्रदायवालों को अपने अधीन कर छेते हैं। 
जो साम्प्रदायवाले जितने समय तक ओरों' पर अधिकार किए रहते हैं। 
उनके देवता भी उतने समय तक ओर के देवताओं से श्रेष्ठ माने जाते 
थे । वहाँ की सेम्ााईठ जाति के लोग एकेश्वरवात्‌ के जिस पिद्धान्त 
के कारण अपना मोरव समझते हैं, वह हसी प्रकार बना है। यहूदियों 
के सारे देवताओं का साधारण नाम ' मोलक ” था। इनमें से इसरायल 
जातिवालों के देवता का नाम था-- मोलक याभा ? | इसी इसरायरक 
आति ने अपने समकक्षी कई अन्यान्य जातियों को जीतकर अपनमें देवता 
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मोलक याभा को ओरों के देवताओं से ओष्ठ होने की घोषणा की | इस 
प्रकार के पर््‌्युद्धों में कितनी खून-खराबी हुईं है, यह बात शायद्‌ आप 
लोगों में बहुतों को माकूप होगी । कुछ काल बाद बेबिलोनियनों ने यहू- 
दियों के इस मोलक याभा की प्रधानता का छोप करने की चेष्ठा की थी, 
पर इस चेष्ठा में वे कृतकार्य नहीं हुए । 


में समझता हूँ कि भारत के सीमा-प्रान्त में भी प्रथंक-प्रथक 
जातियों में धर्म-पम्बन्धी प्रधानता पाने की चेष्टा हुई थी। और सम्भवत 
भारतवर्ष में भी प्राचीन आर्य जाति की विभिन्न शाखाओं ने परस्पर अपने - 
हि अपने देवता की प्रधानता स्थापित करने की चेष्ठा 

हे का रा | * थी। परन्तु विधाता छे विधान ने भारत के इति- 
हा हात्त को यहूदियों के इतिहास की तरह होने नहीं 
दिया । मानों विधाता की यही इच्छा थी कि भारतवर्ष अन्यान्य देशों 
की तरह दूसरे के धर्म का द्ोही न हो और साथ ही साथ धर्म की साधना में 
सबसे बढ़ा-चढ़ा हो । इसीलिए यहाँ की विभिन्न जातियों था सम्प्रदायों 
में अपने देवता क्री प्रधानता बताने का झगढ़ा स्थायी नहीं हो सका ; 
उम्र बहुत ही प्राचीन युग में, जिस समय का हाल बताने में डातेहास 
असमर्थ है, यहाँ तक | किंवदुन्तियाँ भी जिसका कुछ आभाश्त नहीं 
डे सकती हैं--भारत में एक महापूरुष प्रकट हुए । वेसे महापुरुषों की 
संख्या संसार में बहुत ही कम हैं। इन्हीं महात्मा ने उसी प्राश्वीन घुग 
में यही सत्य सिद्धान्त ढूँढ निकाह और इसका प्रचार क्रिया--“ एक 
सद्दिप्रा बहु वदान्ति ?--अर्थात्‌ वास्तव में संसार में एक ही बच्धतु हैं; 
ज्ञानी लोग उश्ती एक वर्तु का नाना रूपों में वर्णन करते हैं।पेंसी 
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चिरस्मरणीय पवित्र वाणी संसार में कभी और कहीं उच्चारित नहीं हुई 
थी--ऐसा महान सत्य इसके पहले कभी आविष्कृत नहीं हुआ था। 
और यही महान सत्य हमारी हिन्दू जाति के जातीय जीवन का मेरु- 
दण्ड स्वरूप हो गया है। सेकड़ों सादेयों तक “एक सद्द[िप्रा बहुधा' 
बदृन्ति ”--इस तत्व का हमारे यहाँ प्रचार होते होते हमारा जातीय 
जावन उससे ओतप्रोत हो गया है, यह सत्य पिद्धान्त हमारे खून के 
साथ मिल गया है, वह इस तरह हमारे अन्द्र घुस गया है के मानों वह 
हमारे जीवन के साथ एक हो गया है | हम छोंग इस महान सत्य को 
बहुत पसन्द करते हैं, इसीसे हमारा देश दूध्रे के धर्म से द्ैष नहीं करने 
का एक दृष्टास्त त्ता हो रहा है। यहाँ और केवल यहाँ ही, लोग अपने 
धर्म के विद्वेंषियों के छिए--परधर्मावलम्बी छोगों के लिए--म्तान्दिर और 
गिर्जे आदि बनवा देते हैं। समग्र संसार हमसे इस परघर्म-विद्वेष-राहित्य 
की शिक्षा महण करने के इन्तजार में बैठा हुआ है । 


. आज भी हमारे भारतचर्ष के बाहरवाले लोग दवसरों के धर्म के प्रति 
कैसे घोर विद्वेषपर्ण भावों का हृदय में पोषण करते हैं, यह आप ढोग 
जञायद नहीं जानते हैं । विदेशों में कई जगह तो मैंने छोमों में दूसरों के 
धर्म के प्रति ऐसा घोर विद्वेष देखा है के उनके आचरण से मुझे इस 
निश्चय पर पहुँचना पढ़ा है कि शायद ये मुझे मार डालें तो भी आश्चर्य 
पाश्रात्य दैशों में. हीं है! धर्म के लिए किसी मनुष्य की हत्या कर 
पर-धर्म-विद्ेष का डालना पाश्चात्य देशवासियों के ।हिए इतनी मामूछी 
आबधस्य | बात है कि आज नहीं तो कल गार्षेत पाश्चात्य 
सभ्यता के केन्द्रस्थल में ही ऐसी घटना हो सकती! अगर कोइ 


श्सेट 
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पाश्चात्य देशवा्सी हिम्मत बाँध कर अपने देश क प्रचल्षित धर्ममतों के 
विरुद्ध कुछ कहे तो वह समाज से बाहर निकाछा जायगा और उसके 
सिर पर सामाजिक अत्याचारों का पहाड़ टूट पड़ेगा। यहाँ आकर वें 
हमारे यहाँ के जातिभेव्‌ आदि की बात लेकर नारा घुलन्द करते दिखाई 
देते हैं, परन्तु भेरी तरह यादे आप लोग भी कुछ दिनों के लिए पांभ्रात्य 
देशों में जाकर रहें, तो आप वेखेंगे कि वहाँ के बढ़ें-बढ़े धर्मप्रचारक, 
जिनकी प्रशंसा आप यहाँ अक्षसर सुना करतें हैं, निरे क्रापुरुष हैं। 
ओर धर्म के सम्बन्ध में जिन बातों को सत्य समझ कर विश्वास करते 
ह, सर्वसाधारण की समालछोचना की आग में पड़ने के भय से वें उनका 
शर्ताश भी मुँह खोल कर नहीं कह सकते हैं। 


इसीलिए संसार को दूसरों के धर्म के प्रति द्वे) नहीं रखने का 

जो महान सत्य सिद्धान्त है, उसे जानना होगा। आधुनिक सभ्यता 
के अन्दर यह भाव प्रवेश करने पर उसका विशेष कल्याण होगा। 
वास्तव में उस भाव का समावेश हुए बिना कोई भी सभ्यता स्थायी 
नहीं हो सकती । जब तक हृठधर्मीपन, ख़ून-खराबी 

४ ४५ और पाशबिक अत्याचारों का अन्त नहीं होता तब 
उदारता की शिक्षा तक सभ्यता का विकास ही नहीं हो सकता। जब 
नी होगी । तक हम लोंग एक दूसरे के साथ संदूभाव रखना 
नहीं सौखते, तब तक कोई भी सभ्यता सिर नहीं 

उठा सकती । और इस पारस्परिक सदृभाव-वृद्धि की पहली सीढी.,है; 
एक दूसरे के धार्मिक विश्वास के प्रति सहानुभ्ञाति प्रकट करना । केवल 
यही नहीं, वास्तव में इृद्य क॑ अन्दर यहे भाव जमाने के एछिए केवल 


१६, 
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मित्रता या सदृभाव से ही काम नहीं चलेग[--परस्पर के धर्म में चाहि 
जितना ही अन्तर क्यों न हों, हमें परस्पर सब बातों में विशेष रूप से एक 
दूसर की सहायता करनी होगी । हम लोग भारतवर्ष में यही किया करते 
हैं, यही मैंने आप छोगों से अभी कहा है | इसी भारतवर्ष में हिन्दुओं ने 
ईसाइयों के लिए गिने और मुसरमानों के लिए मसजिंदे बनवायी हैं 
और अब भी बनवा रहे हैं | ऐसा ही करना पढड़ेगा। वे हो चाहे 
जितनी घुणा की दृष्टि से बेखें, चाहे जितनी पशुता दिखायें, चाह 
जितनी निष्ुुरता दिखायें अथवा अत्याचार करें--जैसा कि वे अक्सर 
हमारे साथ किया करते हैं--ओर हमारे प्रति चाहे जेसी कुत्सित भाषा 
का प्रयोग करें, पर हप्त ईस्ताइयें के लिए गिर्जे और मुसलमानों के लिए 
मसजिदें बनवाना नहीं छोडेंगे | हम तब तक यह क्राम् न बन्द करें, 
जब तक हम अपने प्रेमचछ से उन पर विजय न प्राप्त कर लें, जब तक 
हं+ संसार के सम्मुख यह प्रमाणित न कर दिखायें कि घणा और विदेध- 
'परायण जाति कभी दीर्घ जावन नहीं पा सकती, पर-प्रेम के द्वारा ही 
जातीय जीवन स्थायी हो सकता है। केवछ पशुत्व ओर शारीरिक शक्ति 
विजय नहीं प्राप्त कर सकती, क्षमा और कोम्तलता ही संसार-संग्राप्त में 
विजय दिला सकती है । 


हमें संसार को--यूगेप ओर सारे संसार के विचारशील मनुध्यों 
को--एक और महान तत्त्व की शशीक्षा देनी होगी । 
सम्रग्न संसार का आव्याक्षिक एकत्व रूपी यह महान 
सनातन तत्त्व सम्भवतः ऊँची जातियों की अपेक्षा 


छोटी जातियों के लिए, शिक्षितों की अपेक्षा अशिक्षित मृक जनता के 
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भिन्नता में 
एकता | 


बेदान्त का उद्देश्य: 


लिए ओर बलवानों की अपेक्षा इुर्बलों के लिए ही अधिक आवश्यक 
है। ऐ मद्रास-विश्वावियालय के शिक्षित सज्जनों | आपकी औए विस्तार- 
पूर्वक यह बताना नहीं पड़ेगा कि यूरोप की वर्तमान वैज्ञानिक अनु- 
सन्धानन्यणाली किस तरह भोतिक दृष्टि से सारे जगत का एकत्व सिद्ध 
कर रही है। भोतिक ह्ष्टि से भी हम, तुम, चूर्थ, चन्द्र ओर पितारे 
इत्यादि सब अनन्त' जड़-समुद्र की छोटी-छोटी तरंगों फे समान हैं । 
इधर सेकढ़ों सदियाँ पहले भारतीय मनोविज्ञान ने जड़विशान की तसहे 
यह प्रमाणित कर दिया है कि शरीर और मन दोनों ही जड्सप्रद्र की 
भरत्र॒ तरंगें हैं, फिर एक कदम आगे बढ़कर वेदान्त में दिखाया गया है 
के जगत के इस एकत्व-भाव के पीछे जो आत्मा है, वह भी एक ही 
है । जगदूबझाण्ड में केवड एक आत्मा ही विधमान हे--सब कुछ 
एक उसी की सत्ता है। विश्वमह्ाण्ड की जद्ध में वास्तव में एकल हे, 
इस महान सत्य को सुन कर बहुतेरे छोग डर जाते हैं | दूसर देशों की 
बात दूर ही, इस देश में भी इस सिद्धान्त के माननेवालों की अपक्षा 
इसके विरोधियों की संख्या ही अधिक है । तो भी आप छोमों मे केश 
कुहना ह कि यार हमें संसार को कुछ सारतत््व पिखलाना है, त। वह 
यह अद्वेतवाद ही है। भारत की मृक जनता की उन्नति ऊे लिए इसी 
अद्वेतवाद के शिद्धान्तों करा प्रचार करने की आवश्यकता है। यह 
अश्वैतवाद यदि कार्यरूप में परिणतः नहीं किया गया, तो हमारी इध् 
जन्प्भूमि के--मातृभूमि के पुनरुत्थान का कोई दूसरा उपाय नहीं है | 


युक्तिवादी पाश्चात्य जाति अपने यहाँ के हरि दर्शनों और नीति- 
विज्ञान की नींवः खोज रही है-। पह कोई व्याक्तिनवेशेष-चाहे ते कितने 


श्र 
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महान उ्यक्ति क्‍यों न हों, ईश्वर के बराबर ही क्‍यों न हों--जब व 
जन्म-मगण हे अधीन हैं, तो उनके द्वारा अनुमोदित होने से ही 
किसी धर्ष ॥ नीति-विज्ञान की प्रामाणिकता नहीं मानी जा सकती। 

दर्शन या नीति के विषय में यादें फेवल यही एक- 
भला ही नीति- भ्ात्न प्रमाण पेश किया जायगा, तो संसार के उच्च 
सिचि हैं। .. फीठि के चिन्ताशील लोगों को बह प्रमाण स्वीक्ृत 

नहीं हो सकता। वे किसी व्यक्ति-विशेष द्वारा 
अनुमोदित होने को प्रामाणिकता नहीं मान सकते; पर वे उसी दार्शनिक 
या नेतिक सिद्धान्त को मानने के लिए तेयार हैं, जो सनातन त्तों के 
आधार पर खड़ा हों। नीति-विज्ञान की नींव सनातन आत्म-तत्त्व के 
पिवा और क्‍या हो सकती है! यही एक ऐसा सत्य और अनन्त तत्त्व 
है जो तुममें, हममें और हम सबकी आत्माओं में वियमान है। आत्मा 
का अनंत एकत्व ही सब तरह की नीतियों की नींव है। हममें और 
तमम केवक  भाई-भाई ? का ही सम्बन्ध नहीं है--मनुष्य जाति को 
बासता के बन्धन से मुक्त करने की चेष्ठा से जितने भी मन्ध ठिखे गए 
हैं, उन सब में मनुष्य के इस परस्पर  भाई-भाई ” के सम्बन्ध का उल्लेख 
हे- शिक्षुओं ने भी तुम्हारे निकट इस बात का प्रचार किया है--परन्तु 
वास्तविक बात तो यह है कि तुम और हम बिलकुछ एक हैं। भारतीस 
बुद्दन का यही सिद्धान्त है। सब तरह की नीति और धर्म-विज्ञान की 
एक भात्र नींव यही है। 


हमारे भागतवर्ष के साधारण जन-समूह का, जो सामाजिक अत्य।- 
चारों के पेंते तहे कचले जा रहे हैं, इस सिद्धान्त के द्वारा, बहुत कुछ 


श्र 
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उपकार हो सकता है, और यही बात यूरोप के छोगों 
पाश्चत्य देशों की के लिए भी है । सच तो यह है कि इड्डलेण्ड, जर्मनी, 
33244 ९४४ फ्रान्स और अमेरिका आदि पाश्चात्य देशों में जिस 
तथा अद्वैतवाद। तरीके से राजनीतिक और सामाजिक उन्नति की चेष्टा 
की जा रही है, उससे स्पष्ठ प्रतीत होता है कि उसकी 
जड़ में--यय्यपि वे इसे नहीं जानते हैं--यही महान तत्त्व मौजूद है । 
और भाइयो | आप यह भी देख पायेंगे कि साहित्य में जहाँ मनुष्य की 
स्वाधीनता--अनन्त स्वाधीनता-प्राप्त करने की चेष्ठा की चर्चा की गई 
'है, वहीं भारतीय वैदान्तिक सिद्धान्त भी परिस्फुटित होते हैं । कहीं-कहीं 
आप देखेंगे कि लेखक अपने भावों को व्यक्त कर गए हैं; पर उन्हें अपने 
भावों की नींव का पता नहीं है। फिर कहीं आप पता देख पायेंगे कि 
छेखकों ने अपने भावों को प्रकट करते हुए अपनी मोलिकता जताने की 
चेष्ठा की है। और, कुछ ऐसे सच्चे और अकपठ-हृद॒य लेखक भी हैं, 
जिन्होंने स्पष्ट शब्दों में लिख दिया है कि उन्होंने कहाँ से इन बातें का 
पता पाया है--साथ ही उन्होंने उन धत्य सिद्धान्तों के आविष्कर्ताओं 
के प्रति अपनी हार्दिक कुतर्ांतां भी जताई है और अपने को उत्का 
ऋणी माना है। 
प्यारे, भाइयो ! जब में अमेरिका में था, तब कई बार लोगों ने 
मेरे ऊपर, यह अभियोग लगाया था क्नि मैं द्वेतवाद पर विशेष जोर नहीं 
मेरे मुख्यक..' पेंता, बल्कि केवल अद्वैतवाद का ही प्रचार क्निया 
अद्वैतवाद-अचार करता हूँ। द्वैतवाद के प्रेत, मक्ति और उपासना में 
को कारण । , ,. क्वेसा अपूर्त आनन्व्‌ प्राप्त होता है, यह में जानता 
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हँ--उसकी अपूर्व महिमा को में भलमिाति तम्झता हू। परन्तु भाइयों [ 
हमें आनन्दू-पुलकित होकर आँखों से प्रेमाश्न बरसाने का अब समय नहीं 
है। हमने बहुत-बहुत आँसू बरसाये हैं। अग्र हमें कोमल भाव चारण 
करने का समय नहीं है। कोमलछता की साधना करते करते हम छोग 
जीते-ही-जी मुर्दे हो रहे हैं---रुई के ढेर की तरह कोमल हो गये हैं। 
हमारे देश के लिए इस समय आवश्यकता है--छोहे की तरह ठोस 
माँस-पैशियों ओर मजबूत स्नायुवाले शरीरों की । आवश्यकता है इस तरह 
इच्छा*शक्ति-सम्पन्न होने की कि कोई उसका प्रतिरोध करने में समर्थ 
न हो । आवश्यकता है ऐसी अद्म्य इच्छा-शक्ति की, जो ब्रह्माण्ड के 
सरे रहस्यों को भेद सकती हो | यादि यह कार्य करने के लिए अथाह 
समुद्र के गर्भ में जाना पड़े, सदा सब तरह से मौत का सामना करना 
पड़े, तो भी हमें यह काम करना ही पड़ेगा। यही कार्य इस समय 
हमारे लिए परम आवश्यक है। और, इस काम को आरम्भ करने तथा 
इसकी जड़ मजबूत करने के लिए आवश्यकता है अद्वैतवाद्‌ के महान 
आवुश को अपने-अपने हृदय में धारण करने की। 


के 


विश्वास-- विश्वास ! अपने आप पर विश्वास, परमात्मा के ऊपर 
विश्वास--यही उन्नति करने का एक मात्र उपाय है। यदि पुराणों में कहे 
गये तेंतीस करोड़ देवताओं के ऊपर, भोर विदेशियों ने बीक्‍-बीच में 
जिन देवताओं की आम्रदनी की है उन सब पर भी, यदि तुम्हारा विश्वात्त 
हो; ओर अपने आप पर विश्वास न हों, तो तुम ककपि मोक्ष 
के आविकारी नहीं हो सकते। अपने आप पर विश्वास करना, सीख 
इसी आत्मविश्वास के बल से अपने पेंगें आप खड़े होओ, और शाक्ति- 
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/ जझ्वाढी बनों । इस समय हमें इसोकी आवश्यकता है । 
हे >् दी हम तीस करोड़ भारतवासी हजारों वर्ष से मुद्दीभर 
का मूल रा विदेशियों के द्वारा शासित और पद्‌-दलित क्‍यों हो 
रहे हैं | इसका यही कारण है कि हमारे ऊपर शासन 
,करनेवालों में अपने आप पर विश्वास हे-भरोसा है; पर हममें वह बात 
नहीं है । मैंने पाश्वात्य देशो में जाकर क्या सीखा | ईसाई-घर्म-सम्परदाय- 
वाले मनुष्यों को पापी ओर निरुपाय बताते हैं। उन सब बेकार के 
झगड़ों में न पड़कर मैंने उसकी जातीय उन्नति का कारण क्या वेंखा 
देखा कि अमेरिक! और यूरोप दोनों के जातीय हृदय के अन्तरतम 
प्रदेश में महान आत्मविश्वास मरा हुआ है । एक अँगरेज बालक दावे 
के साथ तुमसे कह सकता है-“मैं अँगरेज हूँ, में सब कुछ कर सकता 
हूँ। ” एक अमेरिकन या यूरोपियन बालक इसी तरह की बात बड़े 
दावे के साथ कह सकता है । हमारे भारतवर्ष के बच्चे क्या इस 
तरह की बात कह सकते हैं ! कदापि नहीं । लड़कों की कौन कहें- 
लड़कों के बाप भी इस तरह की बात नहीं कह सकते । हमने अपने 
आप पर से विश्वास हटा लिया है । इसीलिए वेदान्त के अद्देतवाव के 
भावों का प्रचार करने की आवश्यकता है, ताके लोगों के हृदय जाग 
जाये, ओर वे अपनी आत्मा की महत्ता समझ सके । इतीलिए में अद्वत- 
वाद का प्रचार किया करता हूँ | और इसका प्रचार किसी साम्प्रदायिक 
भाव से प्रेरित होकर नहीं करता, बल्कि में इसके सार्वभोनिक, सुक्तिषुर्फ 
और अक्ाव्य सिद्धान्तों का युक्तियों द्वारा प्रचार किया करता हूँ।.. 
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ग्रह अद्वैतवाद्‌ इस प्रकार प्रचाति क्रिया जा सकता हे कि 
द्वैतदादी और विशिष्टाद्वैतवादी किसी को कोई आपाति करने का मौका 
नहीं प्रिक सकता; ओर इन सब मतवादों का सामझस्य दिखाना भी 
कोई कठिन काम नहीं है। भारत का कोई भी घर्म- 

आकमोद के सम्प्रदाय ऐसा नहीं है, जो यह न कहता हो के 
बादों का भगवान सबके भीतर विराजमान हैं । हारे वदुन्त- 
सामलनस्‍्य | मताबलम्बियों में जो भिन्न-भिन्न मतवादी हैं, वे 
सभी यह स्वीकार करते हैं कि जीवात्मा में पढले से 
ही पूर्ण पवित्रता, शाक्ते और पूर्णत्व अन्तनीहत है। पर कोई कोई कहते 
हैं कि यह पूर्णत्व कमी संकुचित ओर कमी विकसित हो जाता है! 

जो हो, पर वह पूर्णच्च है तो हमार भीतर ही--इसमें कोई सन्वेह * 
नहीं। अद्वैतवाद के अनुतार वह न संकुचित होत। और न विकत्तित ही 
होता है। हाँ, कभी बह प्रकट होता ओर कभी अप्रकट रहता है । फलतः 
बैतवाद और अद्वेतवाद में बहुत ही कम अन्तर रहा । इतना कहा जा 
सकता है कि एक मत दूद॑र की अपेक्षा अधिक युक्तियक्त ओर न्‍्याया- 
मुमादित है; परन्तु कार्यतः दोनों एक ही हैं। इस मूल तक््व करा प्रचार 

संसार के लिए अत्यावश्यक हो रहा हे ओर हमारी इस मातृभूति में, इस... 
भारतवर्ष में, इसके प्रचार का जितना अभाव है, उतना ओर कहीं नहीं। 


भाइयी में आप लोगों को दो चार कड़ी-कड़ी और ररी- 
शाके टी बरतें सुनाना चाहता हूँ--समाचार-पत्रों में 
*#औटकरेए पढ़ने में आया कि हमारे यहाँ के एक धनहीन 
जिम्मेदार दैं। व्यक्ति को किसी अद्भरेज ने मार ढाला है अथवा 
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उसके साथ बहुत ही बुरा बर्ताव किया है। बस, यह ख़बर पढ़तें 
ही सारे देश में हो-हलछ्ला मच गया, मंवाद-पत्र में इस समाचार 
को पढ़ कर बहुतों ने आंसू भी बहाये-मैंने भी बहाये; पर थोड़ी ही देर 
बाद मेरे मन में यह सवाल पैदा हुआ कि इस दुर्घटना या इस विजातीस 
चुव्यवहार के लिए उत्तरदायी कोन है ? चूक में वेदान्तवादी हूँ, मैं 
अपने लिए यह प्रश्न किये बिना नहीं रह सकता | हिन्दू जाति सवा से 
अर्न्तदष्टि-परायण रही है-वह अपने अन्दर ही सब विधयों का कारण 
दूँढा करती है । जब कभी में अपने मन से यह प्रश्न कर्ता हूँ कि इसके 
लिए कौन उत्तदायी है, तमी मेरा मन यह जबाब देता है कि इसके लिए 
अड्जरेज उत्तरदायी नहीं हैं; बल्कि अपनी इस दुरवस्था के लिए, अपनी 
अत अवनाते और इन सारे दुःख-कष्टों के लिए, एक मात्र हमीं उत्तरदायी 
हैं-“-हमारे सिवा इन बातों के छिए और कोईह दायी नहीं हो सकता | 
हमारे अभिजात पूर्वज साधारण लोगों को जमाने से पैरों तले 
कुृचलते आ रहे हैं। इसके फलस्वरूप वे लोग एकदम असहाय हो गये ॥ 
यहाँ तक कि वे अपने आपकों भनुष्य मानना मी 
इम ही में अपने. भूल गये । सेकडे--सदियों तक वे घनी-धोरियों की 
हक ६४ आज्ञा सिर-आँखों पर रख कर केवल लकड़ी काटत 
* बनाया है। और पानी मरते रहे हैं--छकड़ी कार्टने ओर पानी 
भर लाने के लिए ही उन्होंने जन्म लिया है। और 
यांद्र किर्साके भन में इन में इन लोगों के प्रति कुछ दया आई और 
कहीं उसने उनके साथ सहानुभूति दिखाई या बो-दी मीठी बातें कीं, 
तो वर्तमान नव-शिक्षित लोग उसके इस बर्ताव ते असन्तुष्ठ होंते हैं 
ओर चाहते हैं कि ये लोग कमी उच्नाति न करने पायें । 
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यही नहीं में यह भी देखता हूँ कि यहाँ के घनी-मार्नी और 
नव-शिक्षित लोग पाश्वात्य देशों के आनुवंशिक संक्रमण-बादु आदि 
कमजोर मतों को लेकर ऐसी युक्तियाँ पेश करते हैं कि ये पद-वालित 
लोग किसी तरह उन्नति न कर सके ओर उन पर अत्याचारों का काफी 
घुमीता मिलें । अमेरिका में जो पर्म-सम्भेलन हुआ था, उसमें अन्यान्य 
जाति तथा सम्प्रदायों के छोगों के साथ ही एक. आपफ्रिकन थुवक भी 
आया था । वह अफ़िका की नीग्रो-जाति का था। उसने बड़ी सुन्दर 
वकृता भी दी थी। मुझे उस युवक को देख कर बड़ा कुतहलू हुआ | 
में उससे घीच-बीच में बात-चीत करने रूमा; पर उसके बरे में विशेष 
कुछ भालठृम न हो सका । कुछ दिन बाद इंड्डलेण्ड में मेरे साथ कई 
अमेरिकनों की मुलाकात हुई | उन लोगों ने मुझे उस नीधो-झुवक का 
परिचय इस प्रकार दिया-यह युवक मध्य आफ़रिका के किसी नौमो-दंछ 
के अधिपति का लड़का है । किसी कारण से वहीं के किसी दूसरे नौग्रों- 
बलपति के साथ उसका झगड़ा हो गया, और उसने इस युवक के पिता 
और माता को मार डाला, ओर दोनों का मांस पकाकर खा गया । 
उसने इस युवक को भी मार कर इसका मांस सा जाने का छुक्‍म दे 
दिया था । ५१ यह बद्ी कठिनाई से वहाँ से भाग निकछा और सैकड़ों 
कोसों का रास्ता तय कर समुद्र के किनोर पहुँचा | वहाँ से यह एक 
अमेरिकन जहाज पर सवार होकर यहाँ आया है। उस नीग्रो-नवयुवक 
ने ऐसी झुन्द्र वक्ुता दी ! यह देख कर भक्ता केस इस बात पर विश्वास 
किया जाये कि उच्च व॑ज्ञ के छोग ही ऊँचे विचार रख सकते हैं | 


हे ब्राह्मणो | यदि यही बात ठीक है, यादि वंश-परम्परागत 
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आव-संचार के कारण ही ब्राह्मण आसानी से वियाम्यास कर सकते 

हैं, तुम्हें उचित है कि उनमें विद्या का प्रचार करने में जितना धन व्यय 

करते हो, उससे अधिक चाण्डाल़ों को शिक्षित बनाने के लिए करो । 

दुर्बडों की सहायता पहले करो, क्योंकि वे दुर्बल हैं। यदि बाह्मण जन्म 

से ही बुद्धिमान और विद्वान हुआ करते हैं, तो वे क्रित्ती की, किसी 

काकार की सहायता पाये बिना ही शिक्षा प्राप्त कर सकते हैं । यदि 
दूसरी जातियोँ के लोग बिना सहायता के उनकी तरह शिक्षित नहीं हो 

सकते, तो केबल उन्हीं करो शिक्षित बनाते जाओ- 

अं शिक्षा क्षेबढ उन्हीं के लिए शिक्षक नियुक्त करते जाओ । 

! 

आण्टाडों की... हमें तो ऐसा करना ही न्याय और युक्ति सिद्ध जान 
शिक्षा के लिए. पढ़ता है। यानी भारत के इन वीन-हीन ढोमों 

हैक पयत्न क्ञो-इन पदु-बुल्षित जाति के छोगों को--उनका 
अपना वास्ताविक रूप समझा देना परमा- 

वश्यक है। जात-पाँत का भेद छोड़ कर, कमजोर और मजबृत का 

बिचार छोड़ कर, हरएक ख्त्री-पुरुष को, प्रत्येक बालक-बालिका को; 

यह सन्देश सुनाओ ओर सिखाओ कि डैंच-नीच, अमीर-वारीब और 

बड़े-छोटे सभी में उसी एक अनन्त आत्मा का निवास है, जो स्व- 

"ज्यापी है; इसलिए सभी लोग महान्‌ -सभी छोग साधु हो सकते हैं । 

सबके आगे आवाज उँची करके कहो--- 


८ उत्तिष्ठत जाग्रत प्राप्प वरान्‌ निबोधत ।” उठो, 
उत्ति.्ठत जामत आगों और जब तक तुम अपने अन्तिम ध्येय तेक नहीं 
पहुँच जाते, तब तक निश्चिन्त मत हो । उठी, जागों-अपने आधकों 
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शाकेहीन और दुर्भघछ समझ कर तुम छोग जिस मोह के पर्दे में ढेँक रहे 
हा उसे फाड़ डालो ॥ वास्तव में कोइ भी दुर्बड नहीं है। आत्मा 
अनन्त, सर्वशक्तिसम्पन्न और सर्वज्ञ है। इसलिए उठों, अपने वास्तविक 
रूप को प्रकट फरी । तुम्हारे अन्दर जो भगवान हैं, उनकी सत्ता की 
उँचे स्वर में घोषणा करो--उन्हें अस्वीकार मत करो । हमारी जाति के 
ऊपर घोर आल्स्य, बुध्बहता ओर मोह नें घर कर लिया है | इसलिए 
ऐे हिन्दूओं | मोह के इस जाल के धागों को काट ड लो। इसका उपाय 
हमें दूँढना नहीं पड़ेगा--यह हमारे धर्म शास्त्रों में ही बता दिया गया 
है । तुम लोग अपने अपने सच्चे स्वरूप को याद करों ओर सर्वत्ताधारण को 
अपने असली रूप को पहचानने के लिए उपदेश दो | घोरतम प्रोह्-निद्रा 
में पड़ी हुई जीवात्मा को इस नींद से जगा वो। जब तुम्हारी आत्क 
प्रबुद्ध हो उठेगी, तब तुम आप ही शक्ति का अनुभव करोगे, महिमा 
ओर महत्ता पाओगे, साधुता आयेगी, पवित्रता भी आप ही चली आएगी--- 
मतलब यह कि जो कुछ अच्छे गुण हैं, वे सभी तुम्हारे पास:आ पहुँचेंगे। 
श्रीमद्भगवद्मीता में यदि कोई ऐसी बात है, जिसे में सबंस अधिक पसन्द 
करता हूँ, तो वे हैं--नीचे लिखे ये दो इक्ोफ । भगवान अश्राक्रष्ण के 
उपदेश के सारस्वरूप इन श्छोकों ते बड़ा भारी बल प्राप्त होता है “रु, 
# स्त सर्वेषु भूतषु तिशन्तं परमेश्वरम्‌ । 

विनइयल्स्वविनशयन्त यः पहयाति स पश्याति ॥ ? १३।२७. 

और--- 


# स्॒त पह्यव हि सर्वत्र समव्यितमीश्वरम । 
ने हिनस्त्यात्मनात्मानं ततो याति पर्स गतिम ॥ ” ११२८ 


शण० 


वेवान्त का उध्देशण 


४ विनाश होनेवाले सब भ्तों में जो लोग अविनाज्ञी परमात्मा 
का स्थित देखते हैं, यथार्थ में उन्हीं का देखना सार्थक है | क्योंकि ईश्वर 
को सर्वन्न समान भाव से देख कर वे आत्मा के द्वारा आत्मा की हिंसा 
नहीं करते । इसलिए वे परम गती क्षो प्राप्त होते हैं ।” 


] इन बातों को देखने से यही कहना पड़ता है कि वेदान्त-तत्व 
क॑ प्रचार द्वारा इस देश और अन्यान्य देशों के लोगों का बड़ा भारी 
उपकार हो सकता है! इस देश में, और विदेशों में भी, मनुष्य-जाति 
के दुःख दूर करने के लिए तथा मानव-संभाज की उन्नत्ति के लिए हमें 
परमात्मा की सर्व व्यापकता, ओर सर्वन्न समान रूप से उसकी विया- 
मानता, इन दोनों सत्य सिद्धान्तों का प्रचार करना होगा। जहाँ अन्याय 
होता दिखाई देता है, वहीं अज्ञान मी मोज़इ रहता है। मेने अपने ज्ञान 
और अनुभव द्वारा मालूम किया है और यही शाखों में भी कहा गया है 
कि भेद्‌-बुद्धि से ही संसार में सरे अशुभ और अभेद-बुद्धि से ही 
सारे शुभ फल फलते हैं | यादे सारी विभिन्नताओं के अन्दर ईश्वर के 
एकत्त्व पर विश्वास किया जाय, ता सब प्रड्रार से संसार का कल्याण 
किया जा सकता है! यही वेदान्त का सर्वेत्च आदर्श है । 


| 


हर एक विषय में आवर्श पर विश्वास करना एक बात है और 
प्रतिदिन के छोटे-छोटे कार्मों में उसी आदर्श के अनुसार काम करना 
दूसरी बात है। एक ऊँचा आदर्श दिखा देना अच्छी बात है, इसमें 
सन्वेह नहीं; पर उस आवुर्श तक पहुँचने का उपाय कोन-सा है, यहाँ! 
वही टेढ़ा सवाल आ उपस्थित होता है। कई श्वद्दियों से सर्ब-साधारण 


११ 
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के मन में जो सवाल उठ रहा है, वह और कुछ नहीं-जाति-भेद्‌ ओर 
सम्राज-संस्कार का सवाल है । में उपस्थित जनता से यह बात स्पष्ठ 

शब्दों में कह देना चाहता हूँ के में केवल जाति-पाँति 
48 हक का भेद्‌ मिटानेवाला अथवा समाज-संस्कारक मात्र 
विश्व जनीन प्रेम नहीं हुँ। जाति-मेद या समाज--संस्कार से मेरा 
का प्रचारक हैँ। कुछ मतलब नहीं | तुम चाहे जिस जाति या समाज 

के क्‍यों न हो, उससे कुछ बनता-बिगड़ता नहीं, पर 
तु किसी और जाति वाले को घणा का दृष्टि से नहीं देख सकते | म 
केवल इसी तत्त्व का प्रचार किया करता हूँ कि “ भूतमात्र को प्रेम-भरी 
इष्टि से देखो ।” ओर मेरा यही कहना विश्वात्मा की सर्ब-ब्यापकता 
ओर समता रूपी वेदान्त के सिद्धान्त पर स्थापित हुआ है । 


प्रायः पिछले एक सो वर्ष से हमारा वेश सम्राज-संस्कारकों और 

उनके तरह-तरह के समाज-संस्कार-सम्बन्धी प्रस्तावों से ढक गया है । 

इन समाज सुधारकों के चरित्र के बिषय में मुझे 

संस्कारकों की. कुछ कहना नहीं है | इनमें से अनेकों के उद्देश्य 

कारन विशाल बहुत अच्छे हैं, और किसी-किसी विषय में उनके 
रण तथा. उद्देश्य बहुत ही प्रशंसनीय हैं । परन्तु इसके साथ “ 

यमन समाज ही साथ यह भी साफ-साफ देखने में आता है कि इन 

हक हे सो वर्षों में सजाज-पुधार के लिए जो सब आन्दो- 

बौछार । लन हुए उनसे सारे देश का कोई स्थायी हित नहीं 

हुआ है । व्याख्यान-म्ओों से हजारों बकुताएँ दी 

जा च्॒की हैं, हिन्दू-जाति और हिन्दू-सम्यता के माथे पर कछद्ु! और 
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निन्दावाद्‌ की न जाने कितनी बार बौछारें हो चुकी हैं,-परनन्‍्तु हतने 
'पर भी समाज का कोई वास्तविक उपकार नहीं द्वुआ है। इसका क्‍या 
कारण है ? कारण ढूँढ़ निकालना बहुत मुश्किल काम नहीं है । यह 
निनन्‍्दावाद और गालियों की बौछार ही इसका कारण है। मैंने पहले 
ही तुमसे कहा है कि इमें सबसे पहले अपनी जातीय विशेषता की रक्षा 
करनी होगी । में यह स्वीकार करता हूँ कि हमें अन्यान्य जातियों पे 
बहुत कुछ शिक्षा प्राप्त करनी पढ़ेगी; पर मुझे बड़े दुःख के साथ कहना 
पड़ता है कि हमारे अधिकांश सपाज-सुधारक कार्य केवक पाइचात्य 
क्ार्य-प्रणाली का पिवेक-शून्‍्य अनुकरण-म्तात्र है । इस कार्य-प्रणाली 
से भारत का कोह उपकार होना सम्भव नहीं है । इसलिए हमारे यहाँ 
जो सब समाज-सेस्कार के आन्दोलन हो रहे हैं, उनसे कोई फछ नहीं 
होता है। दूसरे, किसकी मलाई करनी होती है, तो वह निन्दा करने 
था गालियां की बौछार से नहीं हो सकती | हमारे स्रमाज में जो बहुतेरे 
दोष हैं, उन्हें एक छोटा-सा बच्चा भी जान सकता हे-ओर दोष भला 
किस समाज में नहीं है ? ऐ मेरे देशवासी भाइयों ! मैं इस अवसर फर 
तुम्हें यह बात बता देना चाहता हूँ कि मैंने सेसार की जितनी भिन्न- 
भिन्न जातियों को देखा है, उनकी तुलना करके में इसी निश्चय पर 
पहूँचा हूँ कि अन्यान्य जातियों की अपेक्षा हमारी यह हिन्दू-जाति ही 
अधिक नीति-परायण ओर धार्मिक है। ओर, हमारे सामाजिक नियम 
ही मानव जाति की सुखी करने की सबसे आधे योग्यता धारण करते 
है-.यह बात हमारे समाज-नियमों के उद्देश्य और कार्य -प्रणाली को 
देखने से माछूम होती.है । इसीलिए में सुधार या संस्कार नहीं चाहता + 


श्षरे 
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मरा आदर्श है, जातीय मार्म पर सभाज की उन्नति, 
|: |. मिस्वृति तथा परिणति । जब मैं देश के प्राचीन इति- 

हास की पर्यालेचना करता हूँ, तब सारे संसार में 
मुझे कोई ऐसा देश नहीं दिखाई देता, जिसने भारत के समान मानव- 
इंदय को उन्नत और संस्कृत बनाने की चेष्ठा की हो। इसीलिए, में 
अपनी हिन्वू-जाति की न तो निन्‍्दा करता और न उसको 
गाली देता हूँ-में अपनी जाति से कहता हूँ-“ जो कुछ तुमने किया है, 
अच्छा ही किया है; पर इससे भी अच्छा करने. की चेष्टा करो । ” पुराने 
जमाने में इस देश में बहुतेरे अच्छे काम हुए हैं; पर अब भी उससे 
बढ़े--बढ़े काम करने का पर्याप्त समय और अवकाश है । प्यारे भांइथों ! 

तुम यह निश्चय जानो कि हम एक जगह एक 
'आगे बदो ।/ अवस्था में चुपचाप बैठे नहीं रह सकते | यादि हम 

एक जगह बेठे रहें, तो हमारी मृत्यु अनिवार्य है । 
हमें या तों आगे बढ़ना होगा या पीछे हटना होगा-हमें उन्नाति करते 
रहना होगा, नहीं तो हमारी अवनाति आप-से-आप होती जाएगी । 
हमारे पूर्वपुरुषों ने प्राचीन काल में बहुत बड़ें-बढ़े काम ये हैं; पर हमें 
उनकी अपेक्षा भी उच्चतर जीवन का विकास करना होगा और उनकी 
अपेक्षा महार कार्यो क्री ओर अग्रपर होना पढ़ेगा | अब पौछे हट कर 
अवनती को प्राप्त होना--यह केस हो सछता है ? ऐसा कभी नहीं हो 
सकता । नहीं-हम कवापि वेसा होने नहीं देँगे। पीछे हटने से हमारी 
जाति का अधःप्तन और मरण होगा । अतएव; “ अग्रतर होकर महत्तर 
कर्मों का अनुष्ठान करो ”---तुम्हारे सामने यही मेरा वक्तव्य है । 


0 
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में किसी सामायेक समाज-संस्कार क प्रचारक नहीं हूँ। में समाज के 
दोषों का सुधार करने की चेष्टा नहीं करता हूँ मैं तुपसे केवल इतना ही कहता 
हूँ ।क तुम आगे बढ़ो ओर हमारे पूर्वपुरुष समग्र मानवजाति की उन्नति के 
लिए जो सर्वाज्ञ-सुन्द्र प्रणाली बता गये हैं, उसी का अवलम्बन कर 
उनके उद्देश्य को सम्पूर्ण रूप से कार्य में परिणत करो। 
४2 ड तुमसे मेरा कहना यही है कि तुम्त लोग मनुष्य-जाति के 
एकत्त्व और ननुष्य के स्वाभाविक ईश्व'त्व-भाव-रूपी 
वेध्ान्तिक आदर्श के आधिकाधिक समीप पहुँचते जाओ । यदि मेरे पास 
समय होता, तो मैं तुम छोगों को बढ़ी प्रसन्नता के साथ यह दिखाता 
और बताता कि आज हमें जो कुछ कार्य करना है, उसे हजारों वर्ष 
पहले हमारे स्प्रतिकार्ों ने बता दिया है। और, उनकी बातों से हम यह 
भी जान सकते है।के आज हमारी जाते ओर समाज के आचार व्यवहार 
में जो सब पासितंन हुए हैं और होंगे, उन्हें भी उन लोगों ने आज से 
हजारों वर्ष पहले जान लिया था। वे भी जाति-भेद्‌ का लोप करने वाले. 
थे, पए आजकल की तरह नहीं ! जाति-भेद्‌-साहित्य ते उनका मतहभ 
यह नहीं था कि शहर भर के लोग एक साथ मिलकर शराब-कवाब 
उड़ावें, या जितने मूर्स और पागल हैं, वे सब चाहें जिसके साथ शादी 
कर लें ओर सारे वेश को एक बहुत चढ़ा पागलखाना बना दें, और न 
उनका यही विश्वास था कि जिस देश में जितना ही आधपक विधवा 
विवाह होगा, वह देश उतना ही उन्नत समझा जाएगा | इस प्रकार से 
किसी जाति को उन्नत होते मैने तों नहीं देखा है । 
ब्राम्हण ही हमारे पूर्व-पुरुषों के आदर्श थे। हमारे प्भी झा्नों 
में आम्हणों का स्तात्विक चरित्र ही उच्च आदर्श माता गया है। यूगेष 
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के बढ़े-बढ़े धर्माचार्य मी यह प्रमाणित करने के लिए 

हे हजारों रुपये खर्च कर रहें है के उनके पूर्व-पुरुष उच्च 
भागण | वंशों के थे और तब तक वे अपनी चेष्टा से बाज नहीं 
आते, जबतक उन्हें यह नहीं मालूम हो जाता कि उनके 

पूर्व-पुरुष पहाड़-जंगछो के रहने वाले और राही-बटोहियों का यथा सर्वस्व 
लूटनवाले थे | फिर इसरी ओर भारत के बड़े-बड़े राजाओं के वंशधर 
इस बात की चेष्ठा कर रहें हैं कि हम अमुक कोपीनधारी, सर्वस्वत्यागी, 
बनवासी, फल-मूलाहारी ओर वेदपाठी ऋषि की सन्‍्तान हैं; अर्थात, यदि 
'तुम किसी प्राचीन ऋषि को अपना पूर्व-पुरुष बता सको, तो तुम उँची 
जाति के कहलाओगे, अन्यथा नहीं। अतएव, हमारा जातीय आदर्श 
अन्यान्य वेश-वासियों के आदर्श से बिलकुल भिन्न है। आध्यात्मिक 
'साधना-सम्पन्न महा त्यागी ब्राह्मण ही हमारे आदर्श हैं। इस बराह्मण- 
आदर्श से मेरा कया मतरूब है आदर्श माह्मणत्व वही है, जिसमें 
सांतारिकता एकदम न हो और असली ज्ञान पूर्ण मात्रा में विद्यमान हो । 

'हिन्दू-जाति का यही आदर्श है। क्‍या आपने नहीं सुना है, शात्रों में 
लिखा है कि ब्राह्मण के लिए कोई कानून-कायदा नहीं है--वे राजा के 
शासनाधीन नहीं हैं, और उनके हिए फाँसी की सजा नहीं हो सकती! 

यह बात बिलकुल सच है ! स्वाथपर मूढ लोगों ने जिम्त भाव से इस 
तत्त्व की व्याख्या की है, उस भाव से उम्को मत समझो--सच्चे वैड्ा- 
,ल्तिक भाव से इस तत्त्व को समझने की चेष्ठा करों। यदि ब्राह्मण कइने 
से प्ँसे मनुष्य का बोध हो, जिसने स्वाथपरता का एकदम नशे कर 

'द्वाला है, जिसका जीवन ज्ञान और परम पाने में तथा इनका विस्तार 
करने में ही बीतता है, जो देश पते ही झत्स्वमाव और धर्मेपरायूण 


'रैपद 


वेदान्त का उद्देश्य 


ब्राह्मणों से परिपूर्ण हैं, उस वेश के लोग यदि विधिनिषेध के परे हों, तो 
इसमें आश्चर्य की कोन सी बात है ? ऐसे आदृप्तियों पर शासन करने के 
लिए सामनन्‍्त या पुलिस हत्यादे की क्या आवश्यकता है ? ऐसे आवब- 
प्रियों पर शासन करने का ही क्‍या काम है | अथवा, ऐसे छोगों को 
किसी शासन-तन्त्र के अधीन रहने की ही क्या जरुरत हे ' 


ये लोग साधु-स्वभाव महात्मा हैं---ईश्वर के अन्तरड् स्वरूप हैं। 
रुत्ययुग में एक ओर हम शात्रों में देखते हैं---सत्ययुग में पृथ्वी पर केवल 
मात्र ब्राहण एक बाह्मण-जाति ही थी । महाभारत में हम देखते 
जाति ही थी। हैं, पुराकाल में सारी पृथ्वी पर केवल बाह्मणों का ही 
निवास था । क्रमशः ज्यॉ-ज्यों उनकी अवनाति होने लगी, वह जाएिं 
भिन्न-भिन्न जातियों में विमक्त होती गई । फिर, जब युगन्चक्र घुमता- 
घूमता सत्ययुग आ पहुँचेगा, तब फिर से सभी ब्राह्मण ही हो जायेंगे । 
वर्तमान युग-चक्र भविष्य में सत्ययुग के आने की सूचना दें रहा है -- 
इसी बात की ओर में तुम्हारी हष्ठि आक्ृष्ट कश्ना चाहता हूँ। ऊँची 
जातियों को नीची करने, मनचाह आहार-विहार करने 

फिर से सभी और क्षणिक सुख-मोग के लिए अपने-अपने वर्णौश्षप् 
जातियों को चर्म की मर्यादा तोढ़ने से इस जाति-मेद की समस्या 
पढ़ेगा । हल नहीं होगी । इसकी भीर्मासय तभी होगी, जब हम 
लोगों में से प्रत्येक मनुध्य वेदान्तिक धर्म का आदेश 

पालन करने हग्ेगा, जब हर कोई सच्चा घार्मेक होने की चेष्टा करेगा, 
और प्रत्येक व्यक्ति आदर्श बाह्मण बन जापुगा। तुप्त आर्य ही या अनार्थ 
ऋषि-सन्तान हों, ब्राह्मण ही, या अत्यन्त' नीच अन्त्यभं जाति के हीं, 
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आरत सें विवेकानन्द 
क्यों न हो,--भाग्त-मूमि के प्रत्येक निवासी के प्रति तुम्हारे पूर्व-परुषों 
का दिया हुआ एक महान आदेश है। तुम सब के प्रति बस एक है 
आदेश है, और वह हे--“चुपचाप बेंठे रहने से काम न होगा। निरन्तर 
उन्नति के लिए चेष्टा करते रहना होगा | ऊँची-से-ऊँची जाति से लेकर 
नीची-से नीची जाति के लोगों ( चण्डालों ) को भी ब्राह्मण होने की 
चेष्टा करनी होगी । वेदान्त का यह आदर्श केवल भारतवर्ष के लिए ही 
उपयुक्त है, सो बात नहीं; वरन्‌ सारे संसार को इसी आदश के अनुसार 
गहने की चेष्टा करनी होगी। हमारे जाति-मेदु का 
३३४ नक लक्ष्य यही है। इसका उद्देश्य यह कि धीरे-धीरे सारा 
समस्त संसार को. भोनव-समाज आदर्श घार्मिक-यानी घाति, क्षमा, 
इसौ आदर्श के. ज्ञोच, शान्ति, उपासना और ध्यान का अभ्यासी 
हद 9३8२४ हो जाए | इस आदर्श का अवलम्बन करने पर 
करनी होगी । ही मनुष्य-जाति क्रमशः ईश्वर-सायुज्ज प्राप्त कर 

सकती है | 

इस उद्देश्य को कार्य-रूप में परिणत करने का उपाय कया है ! मैं 
तुम लॉगों को फिर एक बार याद्‌ दिला देना चाहता हूँ कि कोसने, 
निन्‍्दा करने या गालियों की बाछार करने से कोई सदुद्देश्य पूर्ण नहीं 
हो सकता । लगातार वर्षों तक इस प्रकार की कितनी ही चेष्टाएँ की 
गयी हैं; पर परिणाम कभी अच्छा नहीं हुआ है। कैवल पारस्परिक सद्भाव 
ओर प्रेम के द्वारा ही अच्छे पाणाम की आशा की जा सकती है। यह 
महाद उद्देश्य किस प्रकार सिद्ध हो सकता है, यह एक बहुत ही उछ- 
झनदार सवाल है। इसी उद्देश्य की तिद्धे के लिए में जो-जो काम 
करना चाहता हूँ ओर इस विषय में मेरे मन में नित्य प्राति जोन्‍जों नथे- 


श्णट 


बेदान्त का उद्देश्य 


नये भाव उस्तन्न होते हैं--जो विचार पेदा होते हैं --उन्हें सावेस्तार आप 
लोगों से कहने के लिए मुझे कई व्याख्यान देने पड़ेंगे। अतएब, आज 
में यहीं पर अपनी वक्तृता का उपप्तेहार करता हूँ । हिन्दुओं ! में तुम्हें 
केवल इतना ही याद दिला देना चाहता हैँ कि हमारा यह जाती य बेढ़ा हमें 

सदियों से इस पार से उत्त पार करता आ रहा है। 
32032 शायद्‌ आजकल इसमें कुछ छेद हो गये हैं, शायद 
यह कूछ पुराना भी पड़ गया है। यावर यही बात है, तो हम सारे भारत- 
वासियों को प्राणों की बाजी लगाकर इन छेवोों को बन्द कर देने और 
इसका जीणोद्धार करने की चेष्ठा करनी चाहिए । हमें अपने सभी देख- 
भाइयों को इस विपज्ञानक बात की सूचना दे देनी चाहिए। थे ज्यगें 
और इस ओर ध्यान देँ। में मारतवर्ष के एक छोः से दूसरे छोर तक के 
सभी मनुष्थों को जोर से चिष्ठाऊँगा, और उन्हें अपनी मन्ची अवस्था 
का ज्ञान प्राप्त कर यथार्थ कर्तव्य करने के लिए कहूँगा। मान लो, लेागो 
ने मेरी बात अनसुनी कर दी, तो भी में इसके लिए उन्हें न तो कोचूँगा 
और न गालियाँ ही हूँगा। पुराने जमाने में हमारी ज(ति ने बहुत बड़े- 
बड़े काम किए हैं। ओर यदि हम उनसे भी बड़े-बड़े काम नहीं करेंगे,तो एक 
साथ ही शान्ति में ढूब मरंगे--और हमें इसीमें सन्‍्तोष होगा कि हम सब-के- 
सब एक साथ ही मरें | स्वदेश-हितेषी बनो--जिस जाते ने भूतकाल में 
हमारे लिए इतने बड़े-बड़े काम किए हैं, वह हमारे लिए प्राणों से भी 
अधिक प्यारी है । हैं स्वदेशवात्ियों ! मे संसार की अन्यान्य जातियाँ- 
कह साथ अपनी जाति की जितनी ही अधिक तुलना करता हैं, उतना 
ही अधिक तुम लोगों के प्रति मेरा प्यार बढ़ता जाता है। तुम लोग" 
झुद्ध, शान्त और सत्त्वभाव हो, और तुम्हीं छोग सदा अत्याचारों से, 


श्५्र 
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पीड़ित रहते आए हो--इस मायामय जड़ जगत की पहेली ही कुछ 
ऐसी है ! जो हो, तुम इसकी परवा मत करों । अन्त में आध्यात्मिकता 
की ही जय अवश्य होगी। इस बीच में हमें काम करना पड़ेगा । केवल देश 
की निन्‍्दा करने से काम नहीं चलने का ; हमारी इस आँधी-तुफान की 
मारी मातृभूमि के कर्म-जीर्ण आचारों और प्रथाओं क्री निन्‍दा मत करो। 
एकदम कुरंस्कारपूर्ण ओर बेकार प्रथाओं के विरुद्ध भी एक शब्द मत 
कहो; क्योंकि उनके द्वारा भी भूतकाल में हमारी जाति ओर देश का 
कुछ-न-कुछ उपकार अवश्य हुआ है| इस बात को सदा थाद रखना 
कि हमारी सामाजिक प्रथाओं के उद्देश्य ऐसे महान हैं जैसे संसार के 
किसी और देश की प्रथाओं के नहीं हैं। मैंने १थवी में प्रायः स्वेत्र 
जाति-पाँति का भेद-भाव देखा है; पर यहाँ के जाति-मेद्‌ में मी जेसा 
ऊँचा उद्देश्य है, वैसा और कहीं नहीं है। अतएब, जब जाति-भेद््‌ का 
होना अनिवार्य है, तब उसे धन की कमी-बेशी पर खड़ा करने की अपेक्षा 
परब्रित्नता और आत्मत्याग के ऊपर खड़ा करना कहीं अच्छा है। इसलिए 
निन्‍्दावाद को एकदम छोड़ दो | तुम्हारा मुँह बन्द हो और हृदय ख़ुछ 
जाये |! इस देश और सारे जगत का उद्धार करो । तुम लोगों में से 
प्रत्येक को यह सोचना होगा कि सारा भार तुम्हारे ही ऊपर है। वेदान्त 
का आलोक घर-घर ले जाओ, घर-घर में वेदान्त के आदर्श पर जीवन 
गठित हो । प्रत्येक जीवात्मा में जो ईश्वर्त्व अन्तर्निहित है, उसे जगाओ । 
ऐसा करने से तुम्हें यादें थोड़ी भी सकलता प्राप्त होगी, तो भी तुम्हें इतने 
से ही सन्तोष होगा कि तुमने एक महान उद्देश्य की सिद्धि में ही अपना 
जीवन बिताया है और प्राण दिए हैं। जैसे भी हो, महत्‌ कार्य की सिद्धि 
होने पर भानव-जाति का दोनों छोक में कल्याण होंगा। ' 
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१०, मद्रास-अभिनन्दन 


स्वामीजी जब मद्गास पहुँचें तो वहाँ मद्गास स्वागत-सम्रिति द्वार 
उन्हें पक सम्पान-पत्र मेंट किया गया | वह इस प्रकार था;-- 


परमपुज्य स्वामीजी, 

आज हम सब आपके पाश्चात्य देशों में घार्मिक प्रचार से लौटने 
के अवसर ५९ आपके मद्रासनिवासी हिन्दू भाइयों की ओर से आपका 
हार्दिक स्वागत करते हैं। आज आपकी सेवा में जो हम यह सम्मान- 
पत्र आपत कर रहे हैं उम्चका अर्थ यह नहीं हे कि यह एक प्रकार का 
लछोकाचार अथवा रस्म अदाई थे वरन्‌ इसके द्वारा हम आपकी सेवा 
में अपने आन्तरिक पर्व हार्दिक प्रेम की भेंठ देते हैं तथा आपने- ईश्वर 
की कृपा से भारतवर्ष के उच्च धार्मिक आद्शों का प्रचार कर जो सत्य- 
प्रचार का महान कार्य किया है, उसके निभित्त अपनी कृतज्ञता 
प्रकट करते हैं । 


जब शिकागो शहर भें धर्मपरिधघदु का आयोजन क्रिया गया उस 
समय स्वाभाविकतः हमारे देश के कुछ भाइयों के मन में इस बात की 
उत्सुकता उत्पन्न हुई कि हमारे श्रेष्ठ तथा प्राचीन धर्म का भी प्रतिनीचित्व 
वहाँ योग्यता पूर्वक किया जावे तथा उसका उचित रूप से अमेरिकन 
राष्ट्र में ओर फिर उसके द्वारा अन्य समस्त पश्चात्य देशों में प्रचार 
हो । उत्त अवसर पर हमारा यह सोमाग्य था कि हमारी आपसे भेंट हूँ 
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ओर उस प्तमय हमें उस बात का फिर स्मरण हो आया जो बहुधा 
विभिन्न राष्ट्रों के इतिहास में सत्य सिद्ध हुई है अर्थात्‌ समय आने पर 
ऐस। व्यक्ति स्वयं आविर्मूत हो जाता है जो सत्य के प्रचार में सहायक 
होता है । ओर जब आपने उस घर्म-परिधद्‌ में हिन्दू धर्म के प्रतिनिधि 
रूप होकर जाने का बीड़ा उठाया तो हमें ते अधिकांश लोगों के 
मन में यह निश्चित भावना उत्पन्न हुई कि उस चिरस्मरणीय धर्मपीरषद्‌ 
में हिन्दू धर्म का प्रातिनिषित्व बड़ी योग्यतापूर्वक होगा, क्योंकि आपकी 
अनेकानेक शक्तियों को हम लीग थोड़ा बहुत जानते जो थे । 


हिन्दू धर्म के सनातन सिद्धान्तों का प्रतिपादन आपने जिस 
स्पष्ठता, शुद्धता तथा प्रामाणिकता से किया उससे केवल धर्मपारषद्‌ पर 
ही एक चिरस्थायी प्रभाव नहीं पड़ा वरन्‌ उसके द्वारा अन्य पाश्चात्य 
देशों के स्री-पुरुषों को भी यह अनुभव हो गया कि भारतवर्ष के इस 
आध्यात्मिक स्रोत में कितना ही अप्तरत्व तथा प्रेम का सुखद पान किया 
जा सकता है ओर उसके फलस्वरूप मानव-जाति का इतना सुन्दर, 
पूर्ण, बृहत तथा शुद्ध विकास हो सकता है जितना कि इस विश्व में 
पहले कभी नहीं हुआ | हम इंत्त बात के 'ठिए आपके विशेष कृतज्ञ हैं 
कि आपने संसार के मुख्य मुख्य धर्मों के प्रतिनिधियों का चित्त हिन्दू 
धर्म के उस विशेष प्िद्धान्त की ओर आकर्षित किया जिसका नाम 
दिया जा सकता है विभिन्न धर्मों में बन्धुत्व तथा सामझश्य "। आज 
यह सम्भव नहीं रहा है कि कोई वास्तविक शिक्षित तथा सच्चा व्याक्ति 
इस 'बात का ही दावा करें कि सत्य तथा पराविच्य क्रिसी एक विशेष 
स्थान, सम्पदाय अथवा वाव्‌ की ही सत्ता हे या वह यह कहें कि कोई 


श्दरे 


सद्रास-अभिनन्दन 


विशेष घर्म-मार्म या मत ही अन्त तक रहेगा जब कि अन्य सब 
नष्ठ हो जाएंगे | 


यहाँ पर हम आप ही के उन सुन्दर शब्दों को दुहराते हैं जिनके 
द्वारा श्रीमद्धावद्वीता का केन्द्रीय सामझस्य भाव स्पष्ठ प्रकट होता हे 
कि “संसार के विभिन्न धर्म एक प्रकार की यात्रा स्वरूप हैं जहाँ कि 
तरह तगह के सत्री-पुरुष हकद्े हुए हैं तथा जो भिन्न भिन्न दशाओं तथा 
परिस्थितियों में से होकर एक ही लक्ष्य की ओर जा रहे हैं?! हम तो 
यह कहेंगे के यादे आपने सिर्फ इस पुण्य एवं उच्च उद्देश को ही अपने 
कर्तव्य-रूप में निद्राह होता तो भी उतने से ही आपके हिन्दू भाई बड़ी 
प्रसन्नता तथा कृतज्ञता पूर्वक आपके उस अमूल्य कार्य के लिए महान 
आभार मानते | परन्तु आप केवक इतना ही ने करके पराश्चात्य देशों 
में मी गए तथा वहाँ जाकर जनता को ज्ञान तथा शान्ति का संदेश 
घझुनाया जो भारतवर्ष के “ अनावि पर्म ? की प्राचीन शिक्षा हे । 


०५ 


वेदान्त धर्म के युक्ति-सम्मत होने को प्रभाणेत करने में आपने 
जो यत्न किया है उम्तके लिए आपको हार्दिक घन्यवाद्‌ देते समय हमें 
आपके उत्त महान संकल्प पर विचार करते हुए बढ़ हर्ष होता है लिसके 
अक्षाघार पर एक कर्मप्रधान मिशन स्थापित होकर उसके अनेकानेक 
क्न्द्रों द्वारा हमारे प्राचीन हिन्दू घर्म तथा हिन्दू दर्शन का प्रचार होगा। 
आप जिन प्राचीन आचार्यों के पवित्र मार्ग का अनुसरण कर रहें हैं, एवं 
जिस महान आचर्य ने आपके जाविन में शक्ति संचार कर उसके 
उद्गेश्यों को नियमित हिया है, वे जिस उच्च भात्र से अनुप्राणित हुए थे 
उसी से अनुप्राणित होकर ही आपने इस महान कार्य में अपनी सारी 
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भारत में विवेकानन्द 


शक्ति नियुक्त करने का संकल्प किया है। हम इस बात के प्रार्थी हैं कि 
ईश्वर हमें वह सुअवसर दे जिससे कि हम आपके साथ आपके इस पुण्य 
कार्य में सहयोग दे सकें | साथ ही हम उस सर्व शक्तिमान दयाहु परम 
पिता परमेश्वर से करबद्ध होकर यह मी प्रार्थना करते हैं ।क वह आपको 
चिरंजीवी करे, शक्तिशाली बनाए तथा आपके प्रयत्नों को बह गौरव 
तथा सफलता प्रदान करे जो सनातन सत्य के ललाठ पर संदेव अंकित 
रहती है । 

इसके बाद खेन्नी के महाराजा ने भी निशम्नालेखित सम्पान-पत्न पढ़ा: --- 


पूज्यपाद स्त्रामी जी, 


इस अवसर पर जब कि आप मद्रास पधारे हैं में यथाशाक्ति, 
शीम्रातिशीघ्र आपकी सेवा में उपस्थित होकर विदेश से आपके कुशल 
पूर्वक वापस छोट आने पर अपनी हार्विक प्रसभ्ता प्रकट करता हूँ तथा 
पश्चात्य देशों में आपके निःस्वार्थ प्रयत्नों को जो सफलता प्राप्त हुई है 
उस पर आपको हार्दिक बचाई देता हैँ । हम जानते हैं कि ये पाशध्थात्य 
वेश वे ही हैं जिनके विद्वानों का यह दावा है कि “ यदि किसी क्षेत्र 
में विज्ञान ने अपना आधिकार जम्रा लिया तो फिर घर की मजाल भी 
नहीं है कि बह वहाँ अपना पैर रख सके ? ययपि सच बांत तो यह हैं 
कि विज्ञान ने स्र्य अपने को कभी मी सच्चे धर्म का विरोधी नहीं 
ठहराया । हम्तारा यह पवित्र आयात वेश इस बात में विशेष भारय- 
शाली है कि शिकागों के घर्म-परिषद्‌ में प्रातेनिधि के रूप में जाने के 
लिए उसे आप जेसा एक महापुरुष मिल सका और, स्वार्मीजी, यह 
केवल आपकी ही विद्वत्ता तथा अदम्य उत्साह का फल है कि आज 


श्ध् 


मंदास-अभिनन्द्न 


पाश्चात्य देश वाले भी यह बात भलीमौति जान गए कि आज भी भारत 
के पास आध्यात्मिकता की केसी असीम निधि है । 


आपके प्रयत्नों के फ़ल-स्वरूप आज यह बात पूर्ण रूप से सिद्ध 
ही गई है कि संसार के अनेकानेक प्रतमतान्तरों के विराचाभास्त का 
इ्ामझस्य वेदान्त के सावभोमिक प्रकाश में हो सकता है । और संसार 
के लोगों को यह बात भह्ीमाँति समझ लेंने तथा इस महान सत्य को 
कार्यान्वित करने की आवश्यकता है कि विश्व के विकास में प्रकृति का 
सदेव ही नियम रहा है “अनेकता में एकता । साथ ही विभिन्न धर्मों में 
समन्वय, बन्धुत्व तथा पारस्परिक सहानुभति एवं सहायता द्वाग ही यह 
सम्भव है |कि मनुष्यज्ञाति का जीवनव्त उद्यापित एवं चरतोदेश्य सिद्ध 
हो सकता है। आपके महान तथा पवित्र नेतृत्व में तथा आपकी श्रेष्ठ 
शिक्षाओं के स्फूर्तिदायक प्रभाव के आधार पर हम आधुनिक युग वाहों 
को इस बात का सोमाग्य प्राप्त हुआ है कि हम अपनी ही आँखों के 
सामने संसार के इतिहास में एक उस युग का प्रादुर्भाव देख सकेंगे जिसमें 
त्आस्सुब, घणा तथा संघर्ष का नाश होकर, हमें आज्ञा है, शान्ति, 
सहानुभूति तथा प्रेम का साम्राज्य होगा । और में अपनी प्रज्ञा के साथ 
ईश्वर से यह प्रार्थना करता हूँ कि उसकी कृपा आप पर सदैव बनी 
रहें तथा आपके प्रयत्नों को वह फलान्वित करें । 


जब यह सम्मान-पत्र पढ़ा जा चुका तो स्वामीजी समामण्डप से उठ 
गए और एक गाड़ी में चद गए जी उन्हीं के लिए खड़ी थी । स्वामीजी 
के स्वागत के लिए आई हुई जनता की भीड़ इतनी जबरदस्त थी तथा 
उनमें ऐसा जोश समाया था कि उस अवसर पर तो स्वार्मीन्नी क्रेंबल 


श्द्द५ 


भारत में विषेकानन्द 


निम्नलिखित संक्षिप्त उत्तर ही दे सके; अपना पूर्ण उत्तर उन्होंने किसी 
इुतेरे अवमर के लिए स्थगित रखा । 
स्वामीजी का उत्तर 
बन्धुओ, भनुष्य की इच्छा एक होती है परन्तु ईश्वर की दूसरी । 
विचार यह था कि आपके सम्मान-पत्र का पाठ तथा मेरा उत्तर ठीक. 
अंग्रेजी शैठी पर हो; परन्तु देखिए यहीं पर ईम्वरेच्छा दूसरी प्रतीत होती 
है--मुझे इतने बढ़ें जनप्तमृह से 'रथ' में चढ़ कर मीता के ढंग से 
बेलना पड़ रहा है। अच्छा ही है कि ऐसा हुआ | इससे भाषण में 
स्वाभाविकतः ओज आ जाता है तथा जो कुछ में आप छोगों से कहूँगा 
उसमें एक प्रकार की शक्ति संचारित हो जाएगी । में कह नहीं सकता 
कि मेरी आवाज आप सब तक पहुँच सकेगी या नहीं, परन्तु में यत्त' 
पूरा करूँगा । इसके पहले शायद खुले मेदान में इस प्रकार जनसमृह 
को भाषण देने का अवसर मुझे कभी नहीं आया था । जिस अपूर्य स्नेह 
तथा उलछ्ास से आप समभों ने मेरा कोलम्बों से छेकर मद्रास पर्यन्त 
स्वागत किया है तथा जैसा मेरा अनुमान है झ्ञायद्‌ आप छोग, भारतवर्ष 
में जहाँ जहाँ मैं जाऊँगा, [बिना किए न रहेंगे, उसकी मुझे स्वप्न में भी 
कल्पना न थी। परन्तु इससे मुझे हर्ष ही होता है और वह इसलिए कि 
इस ने द्वारा मुझे अपना वह कथन प्रत्येक बार सिद्ध होता दिखाई देता 
है जो मैं कई बार पहले भी कह सका हूँ: मेरा चह कथन यही रहा है कि 
प्रत्येक, राष्ट्र का एक ध्येय उसके लिए संजीवनी स्वरूप होता है, प्रत्येक 
बे दी भारत की. की एक विशेष निर्धारित मार्ग होता है, और 
जीवनी-शकि है। +* स्तवर्ष का विशेषत्व है घ॒र्म । संसार के अन्य वेंशों 
में धर्म तो केवल कई बातों में से एक है, असल में 


श्द्द 


मदास-अभिनल्वन 


बहाँ तो वह एक छोटी सी चीज गिना जाता है । उदाहरणार्थ, इड्रलेण्ड 
में धर्म राजनीति का केंचल एक विशेष अंश है; इंग्लिश चर्च शाही 
घराने की एक चौंज है ओर इसीलिए उनकी चाहें उसमे श्रद्धा भक्ति 
हो अथवा नहीं, वे उसके सहायक सेव बने रहेंगे; क्‍योंकि वे तो यह 
समझते हैं कि वह उनकी चीज़ है । ओर प्रत्येक भव्र्‌ पुरुष तथां महिला 
से यही आशा की जाती है कि वह उसी चर्च का एक सदस्य है 
वही मानों भद्गता का एक चिन्ह है । 


इसी प्रकार अन्य देशों में एक अबल जातीय शक्ति होती है; यह 
शक्ति या तो जबरदस्त राजनीति के रूप में दिखाई देती है अथवा किसी 
वैज्ञानिक या शाख्रिक खोज के रूप में । इसी प्रकार कहीं या तो यह 
बढ़े फोजी रूप में दिखाई देती है अथवा कहीं वाणिज्य के रूप में ॥ 
उन्हीं क्षेत्रों में राष्ट्र का केन्द्र होता है; कह सकते हैं ऊि वहीं राष्ट्र का 
इृदय स्थित रहता है ओर इस प्रकार धर्म ते उस राष्ट्र की अन्य बहुत 
सी चीजों में से केवल पक ऊपरी सजावट की सी चींजु रह जाती हैं। 
पर भारतवर्ष में घ॒र्म ही राष्ट्र के हृदय का मर्मस्थल है, इसी को राष्ट्र की 
रीढ़ कह लीजिए अथवा वह मींव समझिए जिसके ऊपर राष्ट्र रूपी 
इमारत सदी है । इस देश में राजनीति, बल, यहाँ तक कि बुद्धिविकाश् 
भी गोण समझे जाते हैं । मैंने यह बात सेकड़ों बार सुनी है कि भारतीय 
जलता साधारण जानकारी की बातों से भी निज्ञ नहीं है और यह बात 
सचमुच ठीक भी है। इसका एक नमूना मेरे पास यह है कि जब में 
कोलम्बी भें उतरा तो मुझे यह पता चला कि वहाँ किसी , की भी इस 
बात का ज्ञान न था कि योरोप में केसी राजनीतिक उधछपुथलू:सर्चा 


शक 


भारत में विवेकानन्द 


हुई है, वहाँ क्या क्या तबदीलियाँ हो रही हैं, मेत्रिमण्डल की केसी हार 
हो रही है, आदि आदि! एक भी व्यक्ति को थह ज्ञान न था 
& सोझियलिज्म, एनारक्रिज्म * आदि डाब्दों का अथवा योरोप 
के राजनीतिक वातावरण में अमुक परिवर्तन का क्‍या अर्थ था। 
परन्तु इसरी ओर यदि आप प्वीलोन के ही लोगों को लीजिए ता 
वहाँ के प्रत्येक स्री, पुरुष तथा बच्चे बच्चे को माकूम था हमने उनके देश 
में एक भारतीय संनन्‍्यासी आया है जो शिकामों के घर्मपरिषद्‌ में भाभ 
लेने के लिए भेजा गया था तथा जिसने वहाँ अपने क्षेत्र में सफलता भी 
प्रात्त की । इससे पिद्ध होता है कि उस देश के लीग, जहाँ तक ऐसी 
विज्ञप्ति से सम्बन्ध है जो उनके मतह॒ब की है अथवा जिससे उनके 
देनिक जीवन का ताल्लुक है वे जरूर जानतें हैं तथा जानमे की इच्छा 
करते हैं । 


राजनीति तथा उस प्रकार की अन्य बातें भारतीय जीवन की 
आवश्यकताओं में से कमी नहीं रही हैं परन्तु धर्म एवं आध्यात्मिकता ही 
एक ऐसा मुख्य आधार रही है जिसके ऊपर भारतीय जीवन निर्भर 
रहा हैं तथा फलाफूछा है और इतना ही नहीं, भविष्य में भी इसे इसी 
पर निर्भर रहना है । 
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# एनारकीज्मः--किसी विषय में कोई सी शासन के अधीन ने रहकर 
सम्पूर्ण स्वाचीनता का अवलम्बन ही इस सम्प्रदाय का मूरू मंत्र हैं। जिस 
फिसी उपाय से हो, क्षमताशाढी सम्प्रदाय का उच्छेद कर आध्यात्मिक, 
सामाजिक और राजनीतिक सभी विधयों में सब का सम्मान अधिकार छाम 
ही इनका लक्ष्य है | 


श्द्ट 


महतास-अभिनन्दन 


संसार के गाष्ट्री के सम्मुख सदैव दो ही बड़ी समस्याएं हैं, इसमें से 
भारतवर्ष ने सदैव एक समस्या को मुख्य माना है. तथा अन्य सारे दूसरे 
ट्री ने दूसरी को। वह समस्या यह हे: भविष्य में कौन 
टिक सकेगा; क्‍या कारण है कि एक गष्ट्ू जीवित 
रफता है तथा दूसरा नष्ट हो जाता है; जीवनसंग्राम # घुणा टिक सकती 
है अथवा प्रेम, भोंगविक्लास चिससथायी है अथवा त्याग, भौतिकता टिक 
सकती है या आध्यात्मिकता ! हमारी विचारधारा उसी प्रकार की है जैसी 
हमारे पूर्वजों की प्राचीन काल में थी। जिस अन्धकारमय प्राचीन 
काल तक किम्बदन्तियाँ भी पहुँच नहीं सकती उसी समय हमारे यशास्वी 
पूर्वजों ने अपनी समस्या को उठा हिया और संसार को चुनौती दे द। 
हमारी समस्‍या को हल करने का रास्ता है वराग्य, त्याम, निर्मीकता तथा 
प्रेम । बस ये ही सब ठिकने योग्य हैं। जो राष्ट्र इन्द्रियों में आसक्ति 
का त्याग कर द॒ता है वही टिक सकता है । और इसक। सचूत यह है 
द्ि आज हमें इतिहास इस बात की गवाही दे रह है कि प्रत्येक सी में 
कितने ही छोटे छोठे नए राष्ट्र कीड़े मकोड़ी की तरह पेदा हुए ओर नष्ट 
हो गए । बस ऐसे ही वे पैदा हो गए, कुछ दिन तक उत्पात किया 
और फिर बिढ़ीन हो गए । परन्तु यह भारतवंध का महान राष्ट्र जिसको 
अनेकानेक ऐसे दुभीग्यों, खतरों तथा संकटों के बीच होकर ग्रुजरना 
पड़ा जैसा कि संसार के अन्य किसी राष्ट्र को नहीं हुआ आज भी कायम 
है, टिका हुआ है और इंसका कारण है सिर्फ वेराग्य तथा त्याग; 
क्योंकि यह स्पष्ट ही है कि बिना त्याग के धर्म रह ही नहीं सकता । 


त्याग था भोग । 


ह्द््य 


सारत में विविकानन्द 


इसके विपरीत योरोप सदुव एक दूसरी ही समस्या के सुलझाने में 

छगा रहा है। उसकी समस्या यह है कि एक आदमी आधिक से आधिक 

कितनी सम्पात्ति इकहा कर सकता है; वह कितनी 

8 अब शक्ति जुटा सकता है, भले ही वह ईमानदारी से हो 

या बेइमानी से, नेकनामी से या बदनामी से । योरोप , 

का नियम रहा है प्रतिस्पर्धा, निर्देयता तथा शुष्कहृद्यता । पर हमारा 

नियम रहा है वर्णनवभाग, प्रातेस्पर्धा का नाश, देषभाव की सत्ता को 

रोकना, इसके अत्याचारों को रोंदू डालना तथा इप्त रहस्यप्रथ जाविन में 
मानवी आत्मा का पथ शुद्ध एवं सरल बना देन। | 


स्वामीजी का भाषण इस प्रकार हों ही रहा था हि इस अवसर 
पर जनता की ऐसी भींड उमड़ी कि उनका भाषण सुनना कठिन हो 
गया । इसलिए स्वामीजी ने यह कह कर ही संक्षेप में अपना भाषण 
समाप्त कर दिया । 


४ पत्रों, मैं तुम्हा! जोश देखकर बहुत प्रश्नन्न हूँ, यह परम 
प्रशंस्नाय है। यह मत सोचना कि में तुम्हारे इस भाव को देखकर 
नाराज हूँ, में तो बहिक खुश हूँ, बहुत खुश हँ-बस ऐसा ही अदृम्य 
उत्साह चाहिए, पसा ही जोश हो। सिर्फ इतना ही है ।के इसे चिरस्थायी 
रखना-इसे बनाए रखना । इस भद्कती हुई आग को बुश मत जाने 

देना । हमें भारतवर्ष में बहुत बढ़े बढ़े कार्य करने 
अल की है। उसके लिए मुझे तुम्हारी सहायता की आवश्यकता 

* है---हीक है, ऐसा ही जोश चाहिए।अच्छा, अब इस 


१७३७ 


मदाल-अमिनन्दन 


सभा को जारी रखना असम्भव ग्रतीत होता है | तुम सभों का सदय 
व्यवहार तथा जोशीले स्वागत के लिए में तुम्हें अनेक धन्यवाद देता हैँ-- 
किसी दूसरे मौके पर शान्ति में हम तुम फिर कुछ ओर बातचीत तथा 
भावविनिमय करेंगें-मरित्रों, अभी के लिए नमस्ते । 


चैक तुम लोगों की भीड़ चारों ओर है ओर चारों ओर घूम घूम 
कर व्याखान बेना असम्भव हैं इसलिए इस समय तुम लोग केवल मुझे 
देखकर ही संतुष्ट हो जाओ । अपना विस्तृत व्याख्यान मैं फ़िर किसी 
दूसरे अवसर पर दूंगा। आप सभों के उत्साहपृर्ण स्वागत के लिए पुनः 
घन्यवाद । 


१ 


११. मेरी समर-नीति 


( मद्रास के विक्दोरिया दल में दिया हुआ भाषण । ) 


उस दिन अधिक भीड़ के कारण में व्याख्यान प्षमाप्त नहीं कर 
सका था। अस्तु, मद्रास निवासियों ने मेरे प्रति जो सदय व्यवहार किया 
है उसके लिए आज उन्हें में धन्यवाद देता हूँ । में नहीं जानता कि 
अभिनन्दुन-पत्रों में मेरे छिए जो सुन्दर सुन्दर विशेषण प्रयक्त इहये है 
उनके लिए में किस प्रकार अपनी कृतज्ञता प्रकाश करूँ | अतः में उम्र 
प्रमु की ही प्रार्थना करता हूँ जिससे वह मुझे इन प्रशंसाओं के योग्य 
वना दे और इस योग्य भी बना दे कि में अपना सारा नौवन अपने 
चर्म और मातृभूमि की सेवा में अपैण कर सकूँ । 


०५ 


में समझता हूँ कि मुझमें अनेक दोषों के होते हुए भी थोड़ा 
साहस है। में भारतवषे से पाश्चात्य देशों में कुछ सन्देश ले गया ' था 
और उसे मैंने निर्मीकता से अमेरिका और इख्भलेण्ड वासियों के सामने 
प्रकट किया । आज का विषय आरम्भ करने के पहले 
मेरा 'सन्देश' 3 साहस पूर्वक कुछ शब्द आप छोगों के सम्मुख भी 
बहन | | 
निवेदन कर देना चाहता हूँ। मेरे चारों ओर कुछ ऐसी 
अवस्थायें उपाध्यित होती रही हैं, जो मेरे कार्य की उन्नाति में बाधायें 
उपास्थित करती हुईं यदि सम्भव हो सके तो मुझे एक्वार्गी कुचछ कर 
मेरा अस्तित्व ही नष्ट कर देना चाहती हैं। ऐसी चेष्ठायें सवा ही 


हि 


मेरी समर-नीति 


असफल होती हैं, अतः वे भी सफल न हो सकी । ग़त तीन वर्षों में मेरे 
और मेरे कार्यों के सम्बन्ध में कुछ लोगों ने अनेक अमात्मक बातें कही 
हैं; जब तक मैं विदेश में था, में चुप रहा; मैंने एक शब्द भी उप्त सम्ब- 
न्ध में नहीं कहा । पर आज जब में अपनी मांतृभूमि में ख़ड़ा हैं, में उन 
बआ्रामक बातों को स्पष्ट करने के लिए कुछ निवेदन करना आवश्यक 
समझता हूँ । इन शब्दों का क्या फल होंगा अथवा ये शब्द आप लोगों 
के दृदय में किन किन बातों का उद्रेक करेंगे, इसकी मैं कुछ परवा नहीं 
कग्ता। कारण कि में वही संन्‍्यासी हूँ जिसने लगभग चार वर्ष पहले 
अपने व॒ण्ड और कमण्डल के साथ संन्यासी के वेध में नगर में अवेश 
किया था ओर वही सारी दुनिया इस समय भी मेरे सामने है । 


अब और भूमिका की आवश्यकता नहीं है, मैं अपने विषय को 
आरम्भ करता हूँ। सबसे पहले मुझ थियासोफिकल सोसायर्ट के 
सम्बन्ध में कुछ कहना है । अवश्य ही उक्त सोसायदी 
से भारत का कुछ भला हुआ है। अतः प्रत्येक हिन्दू 
उक्त सोसायटी ओर खासकर श्रीमती वेसेंट का कृतश 
हैं। ययपि में श्रीमती वेसेंट के सम्बन्ध में बहुत ही कम जानता हूँ 
पर जो कुछ भी मैं उनके बारे में जानता हूँ उसके आधार पर मेरी यह 
धारणा है कि वे हमारी मातृभूमि की सच्ची दिताचिन्तक हैं और यथा- 
साध्य उसकी उन्नति की चेष्टा कर रही हैं; इसलिए वे प्रत्येक सच्चे 
भारत-सन्तान की अत्यन्त क्ृतशञता की अधिकारिणी हैं एवं उन पर 
तथा उनसे सम्बन्ध रखने वालों पर ईइबर के आशीर्वाद की वर्षा हो । 


सोसायटी । 


शै७र 


भारत में विवेकानन्द 


परन्तु यह एक बात है और थियासाफिकक सौंसायटी में योग- 
दान देना दूसरी बात । भक्ति, श्रद्धा और प्रेम एक बात है और कोई 
मनुष्य जो कुछ कहे उसे बिना विचारे, उस पर तर्क बिना किये और 
बिना उत्का विइलेषण किये उसे निगल लेना सर्वेथा दूसरी बात है। 
एक बात चारों ओर फैल रही है कि अमेरिका और इज्जलेण्ड में जो कुछ 
काम मैंने किया है उसमें थियासोफिष्टों ने मेरी सहायता की है। मैं आप छोगों 
सें स्पष्ट शब्दों में कहता हूँ.क इस बात का प्रत्येक शब्द झुठ है। मैं इस 
जगत में उदार माव एवं मिन्न मत वालों के लिए सहानुभूति की बड़ी लम्बी 
लम्बी बांत घुनता हूँ। बात तो बहुत ठीक है पर कार्यतः में देखता हूँ कि 
जब तक कोई मनुष्य किसी दूसरे मनुष्य की सब बातों में विश्वास करता 
हैं उस समय तक वह पहले के साथ सहानुभूति रखता है; पर ज्योही 
वह किसी विषय में उससे भिन्न विचार रखने का साहस करता है; 
त्योड्डी बह सहानुभूति चल देती है ओर प्रेम माय हो जाता है। 


और झुछ व्यक्ति हैं जिनका ख़ुद एक स्वार्थ हे | यवि कित्ती 

देश में बप्त प्रकार का कोई काम हो, जिससे उनके स्वार्थ में कुछ 
व्याघात होता हो, तो उनके दृद्य में इतनी ईर्ष्या और घुणा उत्पन्न हो 
उठती है कि वे डस समय क्‍या कर डालेंगे कुछ कहा नहीं जा सकता । 
यदि हिन्द अपना घर स्वर साफ करने की चेष्ठा 

करियर और ढ्रते हैं तो इसमें इसाई पादरियों की क्या हाने है! 
यादि हिन्दू प्राणपण से अपना श्ष॑स्कार करने की 

चेष्ठा करते हैं तो इपमें ब्राह्मसमान और अन्यान्य संस्कारक समाजों 
की क्‍या हानि होगी! फ़िर ये लोग हिन्दुओं के पंस्कार के विरोध में क्‍यों 
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खड़े होते हैं ! ये लोग इस आन्दोलन के प्रबतम शत्रु क्यों हो रहे हैं ! 
क्यों यह सब हो रहा है, में यही प्रश्न करता हूँ । में समझता हूँ कि 
उनकी घृणा और ईष्यी का परिमाण इतना आधिक है कि इस विषय में 


जे अ० ० 2 


उनसे किसी प्रकार का प्रश्न करना सर्वथा निरथक है। 


अब में पहले थियासोफिष्टों के बारें में कहूँगा। आज से चार वर्ष 

पहले में अकेला, दग्द्रि ओर अपरोचित संन्‍्यासी के रूप में जिसका 
कोई बन्धु-बान्धव नहीं था, सात समुद्र पार अमेरिका जा रहा था, 
जहाँ मेरा किसी एक आदमी से भी परिचय न था; उस समय में उक्त 
सोसायटी के नेता के पास गया । स्वभावतः मैंने विचारा कि यह 
अमोरिकावासी और भारत-मक्त हैं इसलिए सम्भवतः अमेरिकाबार्सी 
किसी सज्जन के नाम मुझे एक परिचिय-पत्र देंगे। किन्तु जब मैंने उनके 
पास जाकर इस प्रकार के परिचय-पत्र देने की प्रार्थना की तो 
उन्होंने पूछा कि “ क्या तुम मेरी सोसायटी के सदस्य बनोगे ! ” मैंने 
जवाब दिया ।किे “ में किस प्रकार आपकी सोसायटी का सदस्य हो 
सकता हूँ, वर्योके, में आपसे कई चार्मिक विषयों में मतभेद्‌ रखता 
हूँ।” उन्होंने कहा “ तब जाइये, में आपके लिए 

६०3४ कुछ भी नहीं कर सकता !” यदि मेरे कोई थिया- 
सोफिष्ट परिन्न यहाँ मौजूद हों तो उनसे में पूछता हूँ 

कि क्या यही मेरा रास्ता बनाना था ! जेसा आपको ज्ञात ही है, भें 
अपने कतिपय मद्गासी मित्रों की सहायता से अमेरिका पहुँच गया। 
उन मित्रों में से अनेक तो यहाँ पर उपस्थित ही हैं, केबढ़ न्यायमूर्ति 
घुन्नहझण्य अय्यर ही अनुपाध्यित हैं, में उक्त सज्जन के अति इस ह्थान' 
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पर अपनी अत्यन्त कृतज्ञता प्रकाशित करता हूँ । उनमें प्रतिभाशाली 
पुरुष की अन्तर्डटि विद्यमान है।इस जीवन में मेरे सच्चे मित्रों में से 
एक वह भी हैं, वही मारतमाता के सच्चे सपूत हैं। इस भाँति धार्मिक 
महासभा के कई मास पूर्व में अमेरिका पहुँच गया । मेरे पास रुपये भी 
बहुत कम थे जो शीघ्र ही समाप्त हो गये । अब जाड़ा आया और मेरे 

पास सिर्फ गरमी के महीन कपड़े थे । उस घोरतर शीतप्रधान देश में मैं 
क्या करूँ यह मेरी समझ में न आ सका । यवि मैं मार्ग में भीख मॉँगने' 
लगता तो इसका परिणाम यह होंता कि में जेल में भेज दिया जाता । 
उस समय मेरे पास सिर्फ कुछ ही ढालर बच थे, मैंने अपने कई 
मद्रासवासी मित्रों के पास तार भेजे । यह बात थियासोफिष्टों को माछृम 

हो गई और उनमें से एक ने छिखा कि “शैतान ज्ञीत्र ही मर जायगा 

ईश्वर की इच्छा से अच्छा ही हुआ ।” क्या यही मेरे लिए रास्ता बना 

देना था ! में इन बातों को इस समय कहना नहीं चाहता था किन्तु 
हमारे स्ववेशवासी इनको जानने के इच्छुक थे, अतः ये कही गई हैं । 
मैंने पिछले तीन वर्षों में इन बातों के सम्बन्ध में एक छाब्द भी अपने 

मैँह से नहीं कहा; चप्चाप रहना ही मेरा मूलमंत्र था, किन्तु आज ये 
बातें हैंह से निकल पढ़ीं। इतना ही बस नहीं हैं | मैने घार्मिक, 
महासत्ा में कितने ही थियासोफिष्टों को बेखा, में उनसे बात करने 
और मिलने फ्री चेष्ठा करता रहा । मेरी नजरों पर उनके अवज्ञायक्त 
खेहरें आज भी नाथ रहे हैं। मानों वे कहते थे कि एक श्लुद्र कीड़े को 
देवताओं के बीच में आने का क्या प्रयोजन !! क्‍या यही मेरें लिए 
रास्ता बना देमा था | धार्मिक महासभा में मेश नाम और यश हो जाने 
पर मेरे लिए भयानक कायो का सूत्रपात हुआ, पर प्रत्येक स्थान पर 
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इन होगों ने मुझे दबाने की चेष्टा की। थियासोफिकल सोसायटी के 
सदस्यों को भेरे व्याख्यान सुनने की मनाही क। दी गई, क्योंकि 
यदि व मेरी वक्तृता घुनेंगे तो सोसायडी पर से उनकी सारी निष्ठा 
जाती रहेगी। इस सोसायटी के गुप्त विभाग (फ8048006 ) का यह ” 
नियम्त ही है क्लि जो मनुष्य उक्त विभाग का सदस्य होता है उसे 
कुथमी और भोरिया अयवा उनके प्रत्यक्ष प्रतिनिधि मिस्टर जम और 
श्रीमती बेसेन्ट से ही शिक्षा ग्रहण करनी पड़ती हे। अत; उक्त विभाग 
के सदस्य होने का यह अर्थ हे, कि मनुष्य अपनी स्वाधीन चिन्ता 
बिलकुल छोडुकर पूर्ण रूप से इन छोगों के हाथ में आत्मसमपण कर 
दे । निश्चय ही में ये सब बातें नहीं कर सकता था और जो मनुष्य 
ऐसा करे उसे में हिन्द्र कह भी नहीं सकता । मेरे इृतय में मिध्टर जैज 
के लिए बढ़ी श्रद्धा है। वह गरणवान, उदार, सरह और थियासोफिष्टों 
के योग्यतम प्रात्ीनीधे थे | उनमें और श्रीमती बेसेन्ट में जो विरेध 
हुआ था उसके संम्बन्ध में कुछ भी राय देने का मुझे आधिकार नहीं 
है, क्योंकि दोनों। ही अपने 'सहात्मा” को सत्य कहने का दावा करते है । 
आश्चर्य का विषय तो यह है कि दोनों ही एक ही “महात्मा” का दावा 
करते है; ईश्वर जाने सत्य कोन हैं । वही विचार करने बाला है। और 
जब दोनों प्रक्ष में' प्रमाण की मात्रा बराबर है, तब प्रेसी अवस्था में किसी 
भी पक्ष में अपनी राय प्रकट करने का किसी को अधिकार नहीं है.। 


इस प्रकार समस्त, अमेरिका मु उन ढोगों ने मेरे लिए मार्ग 
बनाया | इतना हीं नहीं, वे दूसरे विरोधी पक्ष--साई प्रिशनरियो---से 
जा मिले । इन ईसाई मिशनरियों ने ऐसे ऐस भयानक झूठ भेरे वितद 
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गदें, जिनकी ऋल्पना भी नहीं की जा सकती । यथपि मैं अकेछा और 
मित्रहीन था तथापि उन्होंने प्रत्येक स्थान में मेरे चरित्र पर दोषारोपण 
किया । उन्होंने मुझे प्रत्यक्ष भकान स निकालने और जो मेरा मित्र 
* बनता उस मेरा शत्रु बनाने की चेष्टा की। उन्होंने मुझे भूखे मार डालने 
का प्रयत्न किया । मुझे यह कहते छु!ख़ होता है कि इस काम में मेरे 
एक भारतवार्सी बन्धु का भी हाथ था। वह मारतवर्ष में सेस्कारक दल 
के नेता हैं । यह सज्जन प्रति दिन घोषित करते हैं कि ईसु भारतवर्ष 
में आयेंगे । क्या इसी प्रकार से ईसु भारतवर्ष में आयेंगे ! कया इसी 
प्रकार से भारतवर्ष का संस्कार होगा ! इन श्रज्जन को में अपने बचपन 
से ही जानता था, ये मेरे परम मित्र भी थे, जब में 
जुआ के उनसे मिला तो मैं बढ़ा ही प्रसन्न हुआ क्योंकि 
साथ अपने एक. मैंने बहुत दिनों से किसी भारतवासी को नहीं देखा 
स्वदेदावासी का. था। पर उन्होंने मेरे प्रति ऐसा व्यवहार किया ! 
मिलन । जिस दिन पर्मसभा ने मुझे सम्मानित किया, जिस 
दिन शिकागो में मैं लोकप्रिय हुआ, उसी दिन से उनका सक अदछ 
गया और मुझे नुकसान पहुँचाने के लिए छिपे छिपे जो कुछ वे कर 
सकते थे, उन्होंने करने में कुछ उठा नहों रखा । में पूछता हैं, क्या इसी 
तरह ईसु भारतवर्ष में आयेंगे ! फ्या बीस वर्ष ईसु की उपासना कर 
उन्होंने यही शिक्षा पाई हे ! हमारे ये बड़े बड़े संस्कारक कहते हैं कि 
ईसाई चर्स और ईसाई भारतवासियों को उन्नत बनाने का प्रयत्न कर 
रहे हैं । क्या वह इसी प्रकार होभा ? अवध्य ही यत्रि उक्त सज्जन 
का उंदाहरपा लिया जाय तो स्थिति आशाजनक नहीं प्रतीत होती । 
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एक बात ओर, मेंमे समाज संस्कारकों के मुख्य पत्र में परद्ा था 
के मैं झाद्र हैँ ओर मुझसे पूछा गया था कि पक झूद्ग को संन्‍्यास्ती 
होने का क्या अधिकार है में यहाँ पर उसका 
जवाब देता हुँ। में उस महापुरुष का वंशधा हूँ 
जिसके चरणकपलों फ्र प्रत्येक ब्राह्मण पुष्पाअलि 
चढ़ा कर यह उच्चारण करता है “ यम्राय घर्मराजाय चिन्रगुप्ताय 
वे नमः” । उसीके वंशज सबसे शुद्ध क्षत्रिय हैं। यादि अपने 
पुराणों पर विश्वास हो तो इन समाजसंस्कारकों को जान छेना 
चाहिये कि मेरी जाति ने ओर दूसरी सेवाओं के अतिरिक्त, पहले जमान 
में कई शताब्वी तक आधे भारतवर्ष का शासन किया था। यदि मेरी 
जाति की गणना छोड़ दी जाय तो भारत की वर्तमान सभ्यता का क्‍या 
होष रहेगा ? केवक बगाछ में ही मेरी जाति में सबसे बढ़े दार्शनिक, 
सबसे बड़े कवि, सबसे बढ़े इतिहासज्ञ, सबसे बढ़े पुरातत्ववेत्ता और 
सबसे बढ़े घमप्रचारक उत्पन्न हुये हैं। मेरी ही जाति ने बतेमान समय 
के सबसे बड़े वेशानिकों से भारतवर्ष को विभूषित किया हैं। इन 
निनन्‍्दुकों को थोड़ा अपने देश के इतिहास का तो ज्ञान प्राप्त करता था 
और ब्राह्मण, क्षत्रिय तथा वैश्य इन तीनों वर्णों का भी अध्ययन करना 
था तब बे जान जति कि तीनों ही वर्णों को सेन्‍्यासी होने और वेद 
का अध्ययन करने का समान अधिकार है।ये बातें मेंने केवल 
असद्भव॑श कही हैं । मैंने पूर्षोक्त इलोक की केवल उध्दृत किया'है पर 
जब वे मुझे शूद्र कहते हैं तों मुझे कुछ भी डुशख नहीं होता । हमारे 
पूर्व पुरुषों ने गरीब आदमियों पर जो अस्याचार किया था इससे उसका 
ऋछ परिकश्षोघ हो जायगा | थद्रि में अत्यन्त नीच आपडढ़ाल होता तो 


शुह् जार 
संन्यास । 
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मुझे और भी आनन्द आता, क्योंकि में उस महापुरुष का शिष्य 
हूँ जिसने सर्वश्रेष्ठ ब्राह्मण होते हुये भी एक चाण्डाल के घर को साफ 
करन की अपनी इच्छा प्रकट की थी । अवश्य ही बह चाण्डाल उनसे 
हु ऐसा नहीं करा सकता था। वह एक ब्राह्मण 
हक सन्‍्यासी से अपना घर कैसे साफ कराता ! अस्तु, 
एक दिन आर्धघी रात को उठ कर गुप्त रूप से 

उन्होंने उस चाण्डाल के घर में प्रवेश किया और उसका पेखाना साफ 
कर दिया और अपने लम्बे लम्बे बालों से उस स्थान को पॉँछा ओर 
यह काम वे चराबर कई दिनों तक करते रहे जिसमें वें अपने को 
सबका दास बना सकें। मैंने उस महापुरुष के श्रीचरण-कमलों को 
अपने मस्तक पर धारण ह्ष्या है। वहीं मरे आदर्श हैं; उन्हीं आदर्श 
पुरुष का में अनुकरण करने की चेष्टा करूँगा । सबका सेवक बनकर 
ही एक हिन्दू अपने को उन्नत करने की चेष्टा करता है, उसे इसी 
प्रकार, न कि विदेशी प्रभाद की सहायता से सर्वसाधारण को उन्नत्त 
करना चाहिये! बीस वर्ष की पश्चिमी सभ्यता मेरे प्न में उस मनुष्य 
का दृष्टान्त उपस्थित कर देती है जो विदेश में 

54303 तथा अपने भिन्न कों भूखा मार छालना चाहता हे । 
इसका कारण केवल यही है कि उसका मित्र 

लोकप्रिय हो मया ओर उसके विज्वार में वह मिन्न उसके धनोंपार्जन में 
वाधक होता हे । विशुद्ध और कट्टर हिन्दू चर्म स्वत: किस रूप से 
अपने कर में काम करेगा, इसका उदाहरण वृसरा हष्टान्त है। इन 
हमारे सामाज॑सेंस्कास्कों में से कोई चाण्डाल की! भी सेवा के लिए 


६८७ 


मेरी समर-नीति 


तत्पर रहने वाह्ला जीवन बिता कर दिखाये तब हम उसके चरणों की 
सेवा कर डससे शिक्षा ग्रहण कर सकते हैं, अन्यथा नहीं । बड़ी बढ़ी 
लम्बी बातों के बानिस्वत कुछ कर दिखाना अधि$ अच्छा है ! 


अब में मद्रास की समाजसंस्कारक समितियों के बारे 
में छुछ कहता हूँ । उन्होंने मेरे साथ बढ़ा सदय व्यवहार किया है। 
उन्होंने भेरे लिए अनेक मधुर शब्दों का प्रयोग किया है और भुझे 
बताया है के मद्रास और बंगाल के समाजर्संस्कारकों में बढ़ा अन्तर 
है, में इस सम्मति से सहमत भी हूँ। आप लोगों में सं बहुतों को याद 
होगा, जो [मिंने अकसर आप लोगों से कहा है कि मद्रास इस समय बड़ी 
अच्छी अवस्था में है | बंगाल में जेपी क्रिया प्रतिक्रिया चल रही है 
वैसी मद्रास में नहीं है । यहाँ पर धीरें धीरे स्थायी रूप 
से सब विषयों में उन्नति हो रही है, यहाँ पर विकास 
ही है, किसी प्रकार की प्रतिक्रिया नहीं। बंगाल में 
में कहा कहीं कुछ कुछ पुनरुत्थान हुआ है, पर मद्रास में यह पुनरुत्थान 
नहीं है, यह है समाज की स्वाभाविक उन्नति | अतएव दोनों जातियों 
की विभिन्नता के सम्बन्ध में सम्राजसंस्कारक जो कुछ कहते हैं उससे 
मैं सर्वथा सहमत हूँ, परन्तु एक विमिन्नता और है जिसे वे नहीं समझते। 
इन संस्थाओं में से ऋरुछ मुझे डराकर अपना सदस्य बनाना चाहती हैं। 
परन्तु ऐसा कर' लेना उनके लिए आइचर्यजनक बात है। जिस मनुष्य 
ने अपने जीवन के चोबृह वर्षों में फाक्ाकज्ी का मुकाबिला किया ही, 
जिसे यह भी न मालृप्त रहा हो कि दूसरे बिन भोजन और सीने का 
स्थान कहाँ मिलेगा, वह इतनी सरलता से घर्तकागा लहीं जा सकता ६ 


१<१ 


मद्रास का सैस्कार- 
संम्रिति-समूह । 


भारत में विवेकानल्द 


जो मनुष्य बिना कपढ़ें और बिना यह जाने कि दुसरे समय भोजन 
कहाँ में मेगा उस स्थान पर रहा हो जहाँ का तापमान झूल्य से भी 
तोस डिग्री कम हो वह भाग्तवर्ष में इतनी सरलता से नहीं ढराया जा 
सकता । यह पहली बात हैं, जो में उनसे कहूँगा, मुझमें एक अपनी 
इढ़ता है, मेरा थोड़ा निज का अनुभव भी है, मुझे संसार का कुछ सन्देश 
भो देना है जिसे भ॑ बिना किसी डर और भविष्य की चिन्ता के 
षोणित करूँमा । 


समाजसंस्कारकां से मे कहूँगा के में स्वर्य उनसे कहीं बलुकर 

समा जमेस्कारक हूँ । वे छोटे टुकड़ों का सुधार करना चाहते हैं ओर मैं 
जड़े पते सभी का सुधार करना चाहता हूँ | हम छोगों का मतमेद्‌ 
ऋवल कार्य-प्रणाली में है। उनकी प्रणाढी विनाशात्मक है ओर मेरी संगठना- 
े त्मक | में सुधार में विदवास नहीं करता, में विश्वास करता 

४ पड हुँ. स्वाभाविक उन्नति में । में अपने को रश्वा क्के 
पही, संगठन |. स्थान पर प्रतिष्ठित कर अपने सम्ताज के छोगों $े 
सिर पर यह उपदेश “ तुम्हे इत भाँति चलना होगा, 

दूस प्रकार नहीं '“--मढने का साहस नहीं कर सकता | मैं तो सिफ 
उम्र गिलहरी की भाँति होना चाहता हूँ जो श्रीरामचन्द्रजी के पुल बनाने 
क सप्य थोड़ा बाल़ू देकर-- अपना भाग पुर कर सन्तुष्ठ हो गई थी। 
यही मे भी भाव है । यह अदभुत जातीय थंत्र बहुत दिनों से कार्य 
कर रहा हैं, यह जातीय जीवन का अद्भुत प्रवाह हम छोगों'के सम्मख 
बह उहा हैं । कीन जानता है और कोन साहस पूर्वक कह सकता है कि 
यह भश्प्र है था बुरा और यह किस प्रकार चलेगा । हजारों घटनाचक 


श्टर 


मेरी समर-नीति 


उसके चारों ओर उपस्थित हो#7 इसे एक खास प्रकार की स्फूर्ति देकर 
कभी उसकी गाते को मन्द्‌ और कभी उसे तीव कर देते है। उसके वेग 
को नियमित करने का कोन साहस कर सकता है । हमारा काम तो 
फल की ओर दृष्टि न कर क्रेव७ काम करते रहना है, जैसा कि गीता में. 
भी कहा है । जातीय जीवन को जिस ईंधन की जरूरत है उसे देते 
जाओ, वह अपने ढंग से उन्नति करता जञायगा, कोई उसकी उद्नाति का 
मार्ग निर्दिष्ट नहीं कर सकता । 

(हमारे समाज प्रं बहुत सी बुराइयों हैं. पर ऐसी बुर॒इयों प्रत्येक 
वारव और समाज में है । यहाँ की भूमि विधवाओं के ऑसू से 
पराश्चात्य दोनों ही. केभी कभी तर होती है और पाइचात्य देश का 
समाज में दोष... वायुम्रण्डल अविवाहितों की आहों से भरा रहता 
गुण विद्यमान है। है | यहों का जीवन दाखखिता के ढुस्ख से ढुःसितत 
है और वहाँ पर विलाधिता के विष से लोग जीवन्मृत हो रहे हैं। यहाँ 
पर लोग इसलिए आताहत्या कर्ना चाहते हें कि उसके पास कुछ खाने को 
नहीं ह. ओर वहाँ खाद्य की अधिकता क कारण लोग आत्मह॒त्या कस्तहें + 
बुशाइयोँ सभी जगह हैं। ये पुशान बात-गेग की भाँति हैं। यदि इसे 
फैर से हटाओ तो वह पछ्िर पर चला जाता है । वहाँ से हटाने पर बह 
दूसरी जगह भाग जाता है | वह केवरक एन जगह से दूसरी जगह 
भगाया ही जा सकता है। ऐ बालकी, रोम की जद ही ग्राफ़ कर देना 
ठीक उप्राथ है । हमां' दरनशात्तरों में ढिखा हे कि अच्छे ओर बुरे छा 

नित्य सम्बन्ध है | वे एक ही चीज के; दो पहलू 
भुभाइुम नित्य. ३, याद तुम्हारे पाए पक दे तो बूसर अवश्य 
४323 रहेगा । जब स्रमुद्ध में एक स्थान पर लहर उठती है 


रैदरे 


आरत में विवेकानन्द 


तो दूसरे स्थान पर गढ्ढा होना अनिवाये है। नहीं, जीवन ही दुःखभय 
है| एक साँस भी बिना किसी को मारे नहीं छीजा सकती । बिना 
क्रिध्ती का भोजन छीने हम एक कौर भी स्वयं नहीं खरा सकते । यही 
प्रकृति का नियम है और यही द्ाशानिक सिद्धान्त है । 


अतः हमें समझ लेना चाहिये कि इन सब बुराइयों का परिशोध 

बाहरी उपायें। द्वाशा नहीं, भीतरी अपायों द्वारा 

३२५७-३७ होगा । चाहे हम कितना ही क्‍यों न कहें इन बुरा- 
उपाय-शिक्षा, . इयों को नाश करना प्रत्यक्ष काम नहीं है; वे शिक्षा 
१४-83 द्वारा ही अप्रत्यक्ष रूप से नष्ट की जा सकती हैं। 
समाज से बुराई हठाने के समय सब से पहले इस 

बात को समझना होगा और इस बात को समझ कर अपने मन को 
जश्ञास्त करना होगा और अपने खून से जोश को हटा देना 
होगा । संसार का इतिहास उमें यह बात बताता है कि जहाँ कहीं इस 
अकार की उत्तेजना से समाज का सुधार हुआ है वहाँ केवल यही फल 
हुआ कि जिस उद्देश्य से वह किया गया उसने उस उद्देश्य फो ही 
विफक कर दिया । दासत्व नष्ठ करने वालीं अमेरिका की लड़ाई की 
अंधेक्ष, अधिकार और स्वतंत्रता की स्थापना के किए किसी बढ़ें 
सामाजिक आन्दोलन की कल्पना ही नहीं की जा सकती । आप सभी 
लोग उसे जानते हैं । उसके क्या फल हुये ! आजकल क्रे दास इस युद्ध 
के पूर्व के दा्तों की अपेक्षा कई हजार भूना आधिक बुरी अक्स्था में 
हैं। इस युद्ध के पूर्व वे निय्रो किसी की सम्पात्ति थे और सम्पाति होने 
कर कर्ण उनकी रक्षा की जाती थी जिसमें वे नष्ट न होने पावें। आज 


श्द््ड 


प्रेरी समर-लीति 


वे किसी की सम्पत्ति नहीं हैं, उनके जावन का कुछ मूल्य ही नहीं है। 
मामूली बातों के लिए आज वे जीते जी जला विये जाते हैं। व गोली 
से मार ढाले जति हैं और उनके हत्यारों के लिए कोई कानून ही नहीं 
है; क्योंकि वे निग्रो हैं, मानों वे मनुष्य तो कया पश्ुु भी नहीं हैं! 
_खराबियों को सहसा कानन अथवा प्रबल उत्तेजना में आकर हटाने का 
यह नतीजा है । 


उत्तेजनाजन्य प्रत्येक आन्दोलन के विरुद्ध चाहे बह भलाई के 
लिए ही क्यों न क्षिया गया हो, यह ऐतिहासिक प्रमाण है। मैंने इसे 
देखा है और मेरे अनुभव ने मुझे यह सिखा दिया है। अतः: मैं सबका 
दोष ही देखने खाली इन संस्थाओं का सदस्य नहीं हो सकता | दोष 
दिखाने की क्या आवश्यकता है ! सभी समाज में 
हक 8 बाढ़ तो वोष हैं | यह बात तो सभी जानते हैं) आजकल 
प्रतिकार करने. का बच्चा इसे जानता है। बह समामश्थ पर सद्ा 
चाल कहां है! कर हमार सामने हिन्दू धर्म की भयानक बुराहयों 
का ढम्बा रम्बा वर्णन कर सकता है । प्रत्येक अशिक्षित विदेशी जो 
पृथ्वी की प्रदृक्षिण करता छुआ भावतव्ष में पहुँचता हे बह २ेछ पर 
दोडता हुआ भारतवर्ष की अवस्था का बह्ुत हीं मामूली ज्ञान प्राप्त कर 
यहाँ कौ भयानक बुराइयों तथा अनिष्ट प्रथाओं का बढ़ीं विद्वत्तापूर्वक 
वर्णन करता हैं। 


हम भी मानते हैं ।$ यहाँ बुराइयाँ हैं | बुराई तो सभी आदमी 
बता सकते हैं पर मनुष्य सम्राज का सच्चा हितेषी वह है जो इन बुराइयों 


ग्दधथ 
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से छूटने का उपाय बताता है । यह तो डूबते हुये लड़के और दाशानिक 
का कथा होगी। जब दार्शनिक गम्मीर भाव से उसे उपकेश दे रहा था 
उसने ऊहा, “पहले मुझे पानी से बाहर निकाढिये फिर उपदेश दीजिये। 
इसी भाँति भारतवासती भी कहते है कि हम छोगों ने बहुत व्याख्यान 
मुन लिये, बहुत सी संस्थायें देख ढीं बहुत से पत्र पढ़ लिये, हमें बता- 
इये वह मनुष्य कहाँ है जो अपने हाथ का सहारा देकर हमें इन ढुःखों 
के बाहर निकालेगा ! वह मनुष्य कहाँ है, जो हमसे वास्तविक प्रेम 
करता है ! वह मनुष्य कहाँ हे जो हमसे वास्तविक सहानु्ञति रखता है। 
बस उप्ती आदमी की हमें जरूरत है | इन्हीं बातों में मेंत इन समाज 
सुधारक आन्दोननों से सर्वथा मतभेद है। सो वर्षों से ये आन्दोलन 


चल रहे हं, पर सिवाय निन्‍्दा ओर विद्वेषपूर्ण साहित्य की रचना के ' 


अतिरिक्त इनसे क्या लाभ हुआ हे ! यदि इश्वर की इच्छा से ये यहाँ न्‌ 
होते ती बढ़ा ही उपकार होता; इन्होंने पुरने समाज की कठोर समा- 
लोचना, तीत्र दीपारोपण ओर निन्‍्द्रा की है, इसका फल थह छुआ. कि 
पुराने सप्ताज ने भी अपना स्वर इनक्रे स्वर में मिला दिया। और उन 
अपवांदों का उन्हें अच्छा उत्तर दिया। इसके फल स्वरूप प्रत्येक 
भारतीय भावा में भी एसे साहित्य की रुखना हों गई जो प्रत्येक देश 
और जाति के लिए कछक स्वरूप है। क्‍या यही सुधार है ! क्या यही 
जाति को गोरवशाली बनावेगार यह किसका दोध है ! 


इसके बाद एक ओ* भी महत्वपूर्ण विषय विचारणीय है । भारत : 
वर्द में हमारा शासन सदा ही राजाओं के द्वारा हुआ है, शजाओं ने ही 
हमारे सब कानून बनाये हैं। अन्न वें राजा नहीं हैं और कोई इस विषश्न 
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के 


मेरी समर-भीति 


मे अग्रसर होने के लिए मार्ग दिखानेवाला भी नहीं बचा है । मवर्नमेन्ठ 

साहस नहीं कर सकती | गवर्नमेन्ट सर्वक्षाघधारण के 
पक बिचारों की गति देखकर ही अपनी कार्य-प्रणाली 
खधरमाविल्‍छम्बी.. निश्चित करती है । अपनी समस्याओं का हल कर 
राजा नहीं है. अब लेने वाली, कल्याणकर, प्रचक सर्वश्नाधारण की 
हब डर सम्ति स्थिर करने में समय लगेगा और खूब अधिक 
है। सप्रय लगेगा ओर इस बीच में हा उम्तकी प्रतीक्षा 
करनी होगी । अतः सामाजिक सुधार की सम्पूर्ण समस्या इस भाँति 
उपस्थित होती है,--बे लोग कहाँ हैं जा सुधार चाहते हैं ! पहलें उनको 
प्रस्तुत करो । संस्कार चाहने वाढे छोम कहाँ हैं ! कुछ थोड़े से मृदरी 
भर लोगों को कोई विषय बुरा सा अतीत होता है, परन्त आधिकांश 
व्यक्तियों को अमी तक वह बेसा नहीं जैचता | अब ये अल्पर्सस्य 
व्याक्ते बाकी सब होगों पर आपने मतानुधार संस्कार जबरदस्ती छावूना 
चाहे ता वह घोर अत्याचार होंगा । थोड़े छीग जो विचार करते हैं के 
कुछ चीजें बुरी हैं, वह प्रमग्र जाति के हृदय को स्पर्श नहीं करता । 
समग्र जाति अग्रसर क्‍यों नहीं होती ? पहले समग्र जाति को शिक्षित 
करो, अपनी व्यवर्थापिका पंस्थायें बनाओ तो नियम स्वयं ही आ 
ज्ञार्येग | पहले उत_ शक्ति का उत्पन्न करो, जिससे नियम उत्पन्न होंगे | 
अब गजा नहीं है) नई शक्ति जिससे नई व्यवस्थार्य होंगी चह लोक- 
शक्ति कहाँ है? पहले उत्ती छोक-झाक्ति की संग्राठति करों। अस्त, 
समाज संस्कार के लिए भी ढोगों को शिक्षित करना प्रथम कर्तव्य है । 
जब तक बह शिक्षा पुर्ण न हों तब तक प्रतीक्षा करनी पढ़ेंगी । 


रदीओ 


भारत में पिवेकानन्द 


गत शताब्दी में जिन सब संस्कारों के लिए आन्दोलन हुआ, वे 

केवल ऊपरी बिखावा मात्न ये । इन संस्कारों में प्रत्येक प्रथम दो वर्णों से 
ही सम्बन्ध रखता हे, दूसरों से नहीं । विधवा-विवाह के ,प्रश्न से ७० 
प्रति सेकड़ा भारतीय रमणियों का कोई सम्बन्ध नहीं 


आमूल संस्कार । है और इन सब आन्दोढनों का सम्बन्ध भारत के 
उच्च बणों से ही है, जो जनसाधारण को वच्चित 


-कर स्वयं शिक्षित हुए हैं। अपना घर साफ़ करने के लिए सभी प्रयत्न 
किये गये, पर यह संस्कार नहीं कहा जा सकृता। संस्कार करने में हमें 
चीज के भीतर अर्थात्‌ जड़ तक पहुँचना होगा। इसीकों में आमूल 
संस्कार कहता हूँ। जड़ में आग्रे स्थापित करों और उसे क्रमशः ऊपर 
की ओर बढ़ने वो और एक अखण्ड भारतीय जाति सद्भठित करने दो । 


यह समस्या बढ़ी और विस्तृत है। अतः इसका हक होना भी 

उतना सरल नहीं है। गत कई शताब्दियों से यह समस्या हमारे महां- 
पुरुषों को ज्ञात थी, आज कक विशेषतः दक्षिण में बोद्ध धर्म और 
बोह घ॒मे । उसके अज्ञेय वाद की आलोचना करने की एक प्रथा 
सी चल पड़ी है। इसका उन्हें स्वप्न में भी ध्यान 
नहीं होता कि जो विशेष दोष आजकल हम लोगों में वर्तमान हैं वे 
बौद्ध धर्म के हीं द्वारा हममें छोड़े गये हैं । जिन लोगों ने बौद्ध धर्म क्री 
उन्नति और अवबनातें के इतिहास को कमी नहीं पढ़ा है, उनके द्वारा 
लिखी गई पुस्तकों में तुम छोगों ने पढ़ा है कि मोतम बुद्ध के द्वारा 
'प्रधारित अपूर्व नीति और उनके छोकोत्तर चारित्र से ही घौद्ध धर्म का 
इतना विस्तार हुआ । भगवान बुद्धदेव के प्रति मेरी यथेष्ट श्रद्धा-मक्ति 


श्द्ट 


मेरी समर-तीति 


हैं। पर में? शब्दों की ओर विद्येप ध्यान दो। बौद्ध धर्म का विह्तार 
गौतम बुद्ध के मत वा अपूर्व चस्त्रि के कारण नहीं हुआ, डसके विस्तार 
के कारण हैं, बोद्धों के द्वारा निर्माण किये गये मन्दिर, प्रातिमायें और 
समग्र जाति के सम्मुख किये गये भड़कीले उत्सव आदि । इस माँति बोद्ध, 
धर्म ले उन्नति की | इन सक्न बढ़े बड़े और भड़कील उत्सवों और 
मन्दिरों # सामने घरों में हवन के लिए प्रतिष्ठित छोटी छोठी अग्ने- 
शालायें न ठहर सकीं, पर अन्त में इन सब की अवनाते हुई। इन सबने 
बह घण्ित भाव धारण किया जिसका वर्णनभी श्रोताओं के सामने नहीं 
किया जा सक्रता | जिन छोगों को इनके जानने की इच्छा हो वे दक्षिण 
भारत के नाना प्रकार की नकाश्षियों से युक्त बढ़े बढ़े मानिद्रों में इन्हें 
बैल सकते हैं । 


बोद्धों से हमने दाय स्वरूप केवल इन्हें ही पाया है| इसके बाद 

महान संस्कारक श्रीशैकराचार्य और उनके अनुयाइयों का अभ्युदय 
॥॒ हुआ । उस समय से आज तक इन कई सो वर्षो 
बाद आधा में भारतवर्ष की सर्वसाधारण जनता को घीरें धीरे 
आचायों की उस मौलिक विशुद्ध वेदान्त के धर्म की और हाने 
तस्कार-तेप्ट.. क्षी चेष्टा की गई है । उन सेस्कारकों को बुराइयों 
को धीरे घौरे का पूरा ज्ञान था पर उन्होंने सप्ाज की निनदा नहीं 
वेदान्त धम के... की । उन्होंने नहीं कहा कि “ जो कुछ तुम्हारे पास 
४४९०३ है वह सभी गलत है, उसे तुप्त फेंके दो।? ऐसी 
*.. कभी नहीं हो ककता । आन्‌ मैंने पढ़ा कि. मेरे, पिन 

डाक्टर बरीज कहते; हैं, [हे इंसाई. पर्म, के प्रभाव| ने ३०४७ पृष्तों,,कँ (झीक- 


दिये, 


भारत में विवेकानन्द 


आर रमन चर्म के प्रभाव को उलट दिया । शिसन कभी यूरोप, ग्रीत 
और गेम को देखा है वह कभी ऐसा नहीं कह सकता। रमन और 
ओऔढ़ धर्मों का प्रभाव, प्राटेस्टेंट देशों तक में सर्वन्न वर्तमान है। केवल 
नाम बदल कर प्राचीन देंबता नये वेश में वर्तमान हैं । उनका केवछ नाम 
ही बदला गया है | देवियाँ तो 'मेरी! हो गई, वेवता साधु! ( 8978 ) 
हो गये और अनुहानों ने नया-नया रूप घारण |कैया + 


“पांट्फिक्स मेक्सेमल" आदि प्राचीन उपाधियाँ पूर्ववत्‌ ही वर्तमान 
हैं, इसलिए अचानक परिविर्तन नहीं हो सकते। भगवान शेकराचार्य और 
रामानुज भी इसे जानते थे | इसलिए उस समय प्रचलित धर्म को उच्चतम 
आदर्श के निकट पहुँचा देना ही उनके लिए एक उपाय शेष था। 
यदि वे दूसरी प्रणाली को प्रचलित करने की चेष्टा करते, तो वे कपटी 
ही जाते, कारण कि उनके धर्म का प्रधान मत था कऋमशः विकास- 
बाद । उनके धर्म का यही मूलतत्व है कि इन सब नाना प्रकार की 
अवस्थाओं में से होकर आत्मा उच्चतम लक्ष्य पर पहुँचती है । अतः ये 
सभी अवस्थायें आवश्यक और हमारी सहायक हैं । कौन ,इनकी निन्‍्दा 
ऋरने का साहस कर सकता है ? 


मूर्ति.पूजा को ख़राब बताने क्री प्रथा-सी चल पढ़ी है ओर आज 
कल सब छोग बिना किसी आपात के उसमें विध्वास भी करने लग गये 
हैं। मेंते भी एक बार ऐसा ही विचारा और उसके वृण्ड स्वरूप हमें एक 
'ऐसे व्याक़ के चरणकमलों में बेठकर क्षिक्षा गहण करनीः पढ़ी जिसमे 


# रोम में पुरोहित विद्यालय के प्रधानाध्यापक इसी नाम से पुकारे जाते हैं| 
जुसकां अर्थ है, प्रभान पुरोहित। अमी पोष इसी नाम ते पुकारे जाते हैं। 
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मरी समरन्‍ांत 


अंतियेजो। सब कुछ मूर्ति-पूजा के ही द्वारा प्राप्त किया था । 

प्रेम अभिप्राय भगवान श्रीरामकृष्ण परमहंस से है। यादि 
मूर्ति पूजा के द्वारा श्रीरामकृष्ण ऐसे व्यक्ति उत्पन्न हो सकते हैं तब आप 
क्या चाहते हैं-संस्कारकों का धर्म या मूर्ति--पूजा ! में इस प्रश्न का उत्तर 
चाहता हूँ । यदि पूर्ति-पूजा के द्वारा श्रीरामकुृष्ण परमहंस उत्पन्न हो 
सकते हैं, तो और हज़ारों मूर्तियों की पूजा करो और ईश्वर तुम्हें इसमें 
सिद्धि दे । जिस किसी भी उपाय से ह। सके, इस प्रकार के महात्मा 
पुरुषों की सुष्टि करो | फ़िर भी मूर्ति-पूजा की निन्‍्द्रा की जाती है । 
क्यों ? यह कोई नहीं. जानता | कारण कि, हजारों वर्ष बीते किसी 
अहूदी ने इसकी निन्‍्दा की थी ! अर्थात उसने अपनी मूर्ति को छोढकर 
ओर सबकी मूर्तियों की निन्‍्द्रा क्री थी । उस यहूदी ने क8।, “ यदि 
इश्वर का भाव किसी विज्वेष भाव-प्रकाशक या किसी मूर्ति के द्वारा 
प्रकाशित किया जाय, तो यह भयानक वध है, यही पाप है! परन्तु 
अवि वह पक्के सन्दृक के दो किनारों पर दो वेवडृतों के बीच में बेठा 
हो और उसके कपर बादुल हो, ऐसे भाव को प्रकाश करे, तो वह बहुत 
ही पवित्र होगा। यदि वह पेंडुकी का रूप चारण »र आये तो वह 
महापवित्र होगा; पर यदि वह गाय का रूप घारण कर आये तो यह 
मृ्ति-पूजकों का कुसंस्कार होगा ! उसकी निन्‍्दा करो । ” 


दुमिया का यही भाव है; इसीलिए कवि ने कहा है कि हम मर्त्य 
जीव कितने निर्बोध हैं। इसलिए परस्पर की पर#पर के हड्टिकोण से 
देखना और विचार करना कितना कठिन है और यह मनुष्य समाज की 
उन्नति के लिए विश्व स्वरूप है। यही ईर्ष्या, घुणा'जोर झंगढ़ा-लद्ाई का 


रद 


शारत में विवेकानन्द 


मूल है । लड़के ओर अकालपक्क शिक्षुगण जो कभी मद्रास के बाहर 
नहीं गये, वे हजारों प्राचीन संस्कारों से नियान्त्रित तीस करोड़ मनुष्यों 
को खड़े होकर नियम बताना चाहते हैं, क्या इसमें 
कि. 3 उन्हें लज्ना नहीं आती ९ इस प्रकार की निन्‍्दा से 
देने जाते हैं, स्थ्य॑ विरत हो जाओ, पहले स्वयं शिक्षित बनो । श्रद्धाहीन 
देखते। नहीं बालकगण, तुम कामज पर कुछ पंक्तियाँ केवल" 
घसीठट सकते हो और उन्हें किसी मूर्ख के द्वारा प्रका- 
शित कराऋर तुम म्रमझते हो कि तुम जगत के शिक्षक हो और तुम्दारी 
ही राय भारत के स्वसाधारण की राय है । क्या ऐसी बात नहीं है ! 


मैं मद्रास के समाजसंस्कारकों से कहना चाहता हूँ कि मुझमें 
पलक को उनके प्रति खूब श्रद्धा और प्रेम है ! उनके (विज्ञाल- 
नवीन प्रणाली का. रैंदेय, उनकी स्वदेश-प्रीति, पीड़ितों और ब॒न्द्रों के 
अवछबबन करना प्राति उनके प्रेम के कारण ही मैं उनसे प्रेम करता 
श्ग हूँ । में उनसे आतृप्रेम के तौर पर कहूँगा कि उनकी 
कार्यप्रणाली ठीक नहीं है । इस प्रणाली से मारतवर्ष में कई सौ वर्ष 
काप्त हुआ, पर वह सफल नहीं हो सका । अब हमें किसी नई प्रणालों 
से काम करना चाहिए । 


क्या भारतवर्ष में कभी संस्कारकों का अमाव था ? क्या तमने 
भारत का झतेहास पढ़ा है ? रामानुज, शेकर, मानक, चैतन्य, कबीर 
ओर दाद झोन थे । ये बढ़े बढ़े धर्माचाग्रेगण, जो भारत-गमन में अति 
उफज्यक नक्षत्रों की भाँति एक के बाद पक उदय हुए और कर अस्त 
हो गये, कौन थे | क्‍या समानुज के हृदय में नीच जाति के लिप 


श्र 
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ग्रेम्त नहीं था ! क्या उस्होंने अपने सारे जाविन में चाण्डाह् तक को 
अपने राम्प्रवाय में छेने का प्रवत्न नहीं क्रिया ! बया उन्होंने अपने 
प्राचीन और सम्प्रदाय में मुसलमान तक को पिला छेने का 
आधुनिक संरका- प्रयत्न नहीं किया १ क्या नानक ने मुसहमान और 

हिन्दू दोनों से समान भाव में परागर्श कर समाज 
में नये भाव लाने की चेद्दा नहीं की ! इन सब्च छोगों ने प्रयत्न किया 
ओर उनका काम अभी भी जारी है । मेद केवल यही हे कि वें आज 
कल के समाज-संस्कारकों की तरह द्ाम्मिक नहीं थे, वे अपने मुँह से 
कभी शाप का उच्चारण नहीं करते थे । उनके मुँह से केबल आशर्विद 
ही निकलते थे। उन्होंने कमी समाज के ऊपर दोषागेषण नहीं किया । 
उन्होंने छोगों से कहा कि जाति $ थीं? घी? उन्नत फरना होगा 
उन्होंने अतीत की ओर वृद्धि फेरकर कहा कि “हिन्दुओं, ठुमने अभी 
तक जो क्रिया अच्छा ही किया, पर आतृगण, तुम्हें इससे भी अच्छा करना 
होगा । उन्होंने यह नहीं कहा कि “पहले तुम दृष्ट थे ओर अन्न तुम्हें 
अच्छा होना होगा।” उन्होंने थही ऋहा कि “ पहले तुथ अच्छे 
थे, अब ओर भी अच्छे बनो ।” इन दोनों बातों में बड़ा भह हैं दम 
लोगों क्रो अपनी प्रकृति के अनुसार उन्नति करनी हॉंगी। बेदेशिक 
संस्थाओं ने बलपूर्वक जिम्त प्रणाली को हममें प्रचालित करने ही चेष्ठा 
की है उसके अनुसार काम करना वृथा है, वह असम्भव है । ईश्वर को 
घन्यवाद है कि हम छोग तोड़-मरोड़ कर दूसरी जाति में परिणत नहीं 
किय जा सकते, यह असम्भत है । में दूसरी जातियों की सामानिक 
प्रथा की निन्‍्दा नहीं करता , वे उनेके लिए अच्छी हैं. पर हमारे लिए 
नहीं । उनके लिए जो कुछ अमृत है हमारे हिए वही विष हो सकता 
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हैं । पहले यह शिक्षा ग्रहण करनी होगी । अन्य प्रकार के विज्ञान, 
अन्य प्रऊ्ार के परम्परागत संस्कार और अन्य प्रकार के आचारों से 
उनकी वर्तमान स्राप्ताजिक प्रथा संगठित हुई है। उन छोमों से भिन्न 
प्रकार के परम्परामत संस्कारों से ओर हजारों वर्षों के कमी से हमें 
र्त्रभावतः अपने संस्कारों के अनुत्तार ही चलना पड़ेगा । 


तो मुझे किस प्रणाली से काम करना होगा ? में प्राचीन महान 
आधार्थां के उपदेशों का भनुसरण करना चाहता हूँ। मैंने डेनकी कार्य - 
प्रणाली का अध्ययन किया है ओर जिस प्रणाली से उन्होंने कार्य क्या 
उसका ईश्वर की इच्छा श्न मेने आविष्कार किया है। वे समाज के बड़े 
मेरी कार्ब-अगाछ्ली- '““टरनरर्ता थे । उन्होंने विशेष भाव से शाक्ति, 
देशकाछोपयोगी.. पत्रित्रता ओर जीवन-शाक्ति का सेचार किया। 
कैंचित परिवतेन. उन्होंने बहुत से अद्भुत कार्य किये। हमें भी 
है. कार्य खेत कार्य करने हैं | इस समय अवस्था कुछ 
प्रणाली का अनु- बदल गई है, इसलिए कार्यत्रणाली में बहुत थोड़ा 
सरण करना । हु परिवर्तन करना होगा और कुछ, नहीं। मैं देखता, 
हैँ के प्रत्यक व्यक्ति की भाँति प्रत्येक जाति का भी एक विशेष जविनो- 
देश्य है। वहीं उसके जीवन का केन्द्र है, वही उसके जीवन का 
प्रधान स्वर है, दूसरे स्वर उसी से मिलकर ऐक्यतान उत्पन्न करते हैं। 
किसी वेश में--जैसे इड्धलेण्ड में राजनैतिक अधिक्रर ही जीवन-शक्ति 
है। कला-कोहल की उन्नति करना किसी इसरी जाति का प्रधान लक्ष्य 
है। ऐसे ही और दूसरे देशों का भी समाझेए, किन्तु भारतवर्ष में धार्मिक 
जीवन ही जातीय जीवन का केन्द्र स्वरूप है और वही ज्ञातीय-जीवन 


श्थ्छ 
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रूपी संगीत का प्रधान स्व 6; याई कोंई जाति अपनी स्वाभाविक 
शक्ति करा जिसकी ओएः कई झाताब्यों स 3सकी गाते हुईं हो, परित्याग 
करना चाहती है ओर बढ यदि अपनी चेष्ठा में सफ़ूझ होती है, तो उत्तड़ी 
मृत्यु हा जाती है। अतः याद तुम घर्म का परित्पाम करने की 
अपनी चेष्टा में सफल हो आओ आर राजनीति, समाज नौति था ओर 
'किसी दरारी चीज़ को अपनी जीवम-शक्ति का केन्द्र बनाओंगे, तो उसका 
फुल यह होगा कि तुम एकबारगी नष्ठ हो जञाभोंग। ऐसा न हो, 
इसलिए तुम्हें अपनी धार्मिक शक्ति के द्वारा ही सब काप्र करना चाहिए। 
अपने ज्ञयु-समूह को धर्म रूपी शक्ति से अनुप्राणित करो । 


मैंन देखा है कि “ तामानिक जीवन पर उसका केश प्रभाव 
' पढ़ेगा ” यह बिना दिखाये में अमेरिकानिवात्तियों में किसी धर्म का 
प्रचार नहीं कर सकता था। मैं इड्भलेण्ड में भी धर्म का प्रचत बिना 
यह बताये कि “ बेदान्त के द्वारा कौन कोन आश्वयेज्ञननक गजनेतिक 
पश्चिर्तन ही सकेंगे,” नहीं कर सका । इसी भाँति भारतवर्ष में सामाजिक 
संस्कार का प्रचार तभी हो सकता है, जब यह दिखा 
विभिन्न जातियों के दिया जाय कि उस नई प्रथा से आध्याप्तिक जीव 
जातीय मूल उद्देश्य 
के अगुसार कार्य: की उन्नति में कौन सी सहायता मिलेगी । गजनीति 
प्रणाली में वारतम्य॒क्का प्रचार करने के लिए हमें दिखाना होगा कि हमारे 
हवा है। जातीय जीवन की आकाक्षा--आध्यात्मिक उन्नति-- 
में उसके द्वारा कितनी अधिक सफलता होंगी। 


प्रत्येक आदर्मी अपना अपना मार्ग चुन छेता है, उसी भाँति प्रत्येक 
जाति भी | हमने कई युग पहले अपना पथ निर्धारित कर छिया | अब 


श्ष्ण 
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हमें उसीके अनुसार चलना होगा और हमें और हमे 

हक 335 निर्वाचित मार्ग को काई घुरा भी नहीं कह पकता । 
मेइदण्ड निर्धारित कया जड़ के बदले में चैतन्य और मनुष्य के बदले 
अीजा क्या उरी में ईश्वर की चिन्ता करना खराब गस्‍्ता कहा 
जायगा ! परछोक में हद विश्वास, इस लोक के प्रति. 
तीच वितृष्ण।, प्रबल त्याम-आक्ति तथा ईश्वर ओर अविनाशी आत्मा में 
इृढ़ विश्वास तुम छोगों में है। क्‍या तुम इसे छोड़ सकते हो ! तुम इसे 
छोड़ सकते! तुम जड़वादी होकर और जड़वाद की चर्चा करके 

हम॑ समझाने की चेष्ट। फः ध्षकते हो, पर में जानता हूँ कि तुम क्या हो। 
पत्र में तुम्हे सगझाऊँ तो तुम फिर भी वेसे ही आरितिक हो जाओगे, 
नेंसे आस्तिक तुप्त गेदा हुए श्रे! क्‍्यय तुप्र अपना रवभाव बदल 

सकते हो! 

(झतः भाग्तवर्ष में ही प्रा की उन्नति की चेष्ठा करने के 

लिए आवश्यकता हें #ि पहले पर्मप्रचार किया 


मअभस कार्य -- कम पी 5, 90. 
भारत में जाया भारत को सामाभिक अथवा राजनीतिक विचारों 
धमम-पचार | मे डवित करने के पहले आवश्यकता है ।की उसमें 


आध्यात्मिक विवार भर दिए जाये | पहुडा काम जिस पर हमें ध्यान 
देना चाहिए वह यह हैं हि ८भारे उपनिषदों, हमारे पुराणों और हमारे 
दूभरे छात्रों में जो अपूर्व सत्य छिपा है उसे इन सब ग्रन्थों से और मठ- 
समूह से बाहा निकारूकर, जडुछों से बाहर निकालकर, प्षम्प्रदाय-विशेष 
के मनुष्यों के आधिकार से बाहर निकाठुकर धमरत मारतवर्ष में एक- 
बारगी फैलाना होगा, लिसमे इन सब शात्रों में छिपा प्त्य आम की 
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आँति देश भर में उत्तर से दाक्षिण, पूर्व से पश्चिम, हिमालय से कन्या- 
कुमारी, और सिंधु से बह्मपुत्रा तक फेल जाय । प्रत्येक प्रनृष्य उन्हें जान 
हे, कारण कहा है कि पहले इसे सुनना होगा, फिर मनन करना होगा 
और उसके बाद निद्ध्यासन | पहले लोगों को इस शाख्र-वाक्य को 
सुनने दे! और जो व्यक्ति अपने शास्त्र के उस्त महान सत्य को दूसरों को 
सुनाने में सहायता पहुँचाएगा, वह आन ऐसा ह5र्म करेगा जिसके अरगबर 
दूसरा कोई कर्म हो ही नहीं सकता /महर्षिं मनु ने कहा है--' इस 
कलिय॒ण में मनुष्यों $ छिए एक ही धर्म शब है, आज कुछ यज्ञ और 
कठोर तपस्याओं से कोई फल नहीं होता । इत समय दान ही एक मात्र 
कर्म है । और दानों में धर्मदान, अर्यात्‌ आध्यात्मिक ज्ञानदान ही सर्व- 
श्रेष्ठ है। ” दूसरा दान ह विद्यादान, तीक्षत प्राणदान और चोथा अन्न- 
े दान । इस अपूर्व वानशौीछ हिन्दू जाति की ओर 
का ;$ देखो, इस व्‌रित्र और अत्यन्त दरिद्र देश में छोक 
कितना दान करते हैं, उसका भी ध्यान करों । यहाँ 
का आतिथे सत्कार इस प्रकार का है कि कोई आदमी बिना अपने पाप्त 
कुछ लिए उत्तर से दक्षिण तक यात्रा कर सकता है, हर स्थान में उसका 
ऐसा सत्कार होगा मानों वह मित्र ही है | यदि यही कहीं पर भी एक 
टुकड़ा रोटी का रहेगा तो कोई िद्लुक बिना खाए नहीं मर सकता। 
इस दानशीर देश में हमें पहले प्रकार के अर्थात्‌ आध्यात्मिक 
ज्ञान-विस्तार के लिए साहस पूर्वक अग्रसर होना होगा । और यह ज्ञान- 
विस्तार भारतवर्ष की प्रीम्रा में ही आपंद्ध नहीं 
रहना चाहिए, इसका विस्तार सम्पूर्ण जमत में 
करना होगा । अभी तक यही होता भी उह्ा हैं। 
। 


भारवैतर देशों में 
धमप्रचार। 
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जो लोग कहते है कि भारत के विचार कभी भारत से बाहर नहीं गये 
ओर जो छोंग कहत हैं कि मं ही पहला संन्‍्यासी हूँ, जे। भारत के 
याहा अर्प्रचार करने गया वे अपनी जाति के इतिहास को नहीं 
भ्ञानते । यह काम कई बार हो चुका है ) जिस सप्रथ संसार को इसकी 
आवश्यकता हुई, उच्ती समय निरन्तर बहने वाले आध्यात्मिक ज्ञान- 
आ्त ने संसार का छावित कर दिया। गाजनातिक ज्ञान का विस्तार अनेक 
सैनिकों का लेकर ओर बड़े उच्च स्वर्स छड्ढाई फ्रा बाजा बजाकर किया 
जा सकता है। छोकिक ज्ञान या सामाजिक ज्ञान का विस्तार तलवार और 
बन्दृक की सहायता स हा सकता हे; किन्तु ओस जिस तरह अश्वत 
आर अद्ृश्य माव से मिरने पर मी गुलाब की कछियों के समूह को खिला 
देता है, उसी त-ह आध्यात्मिक ज्ञान भी शान्ति से ही दिया जा! 
सकता है । भारनवर्ध ने बार बार इस आध्यात्मिक ज्ञान के उपहार 
को' जगत का विया है । भिस सम्रय कोई प्रन्‍क्त दिग्विजयी जाति 38- 
के अंग्भर की विभिन्न जातियों को एकता के सुत्र में बॉधती है, रास्ता 
बना दती है, जिसमें एक स्थान की चीजे सुगमता से बूध्षरे स्थान पर 
मेज्जी जा सह, उर्धी सप्रय भारत ने »गग्म संसार की उन्नाते में जो अपना 
अंश उसे देना था अर्थात्‌ धार्मिक ज्ञान उसे दे दिया। बुद्धदेव, 
के जन्म हेंने के बहुत पहले ही यह हुआ था| चीन, एशिया माइनर 
ओर मलाया द्वीपसमूह में इस समय भी उसके चिन्ह मौजूद हैं। जिस 
समय उच्त प्रवक्त द्विग्विजयी ग्रीक ने उस्त समय ज्ञात संसार के सब 
अंज्ञों को एकन्र किया था, उस समय भारत के आध्यात्मिक ज्ञान ने 
बाहर मिकलकर संसार को पछ्लावित कर दिया था। पाश्चात्य देद्वबासी 
मिस सभ्यता का इस समय गये करते हैं वह उसी बढ़ी बाढ़ का अवशिष्ट 


श्ष्ट 


मेरी समर-नीलि 


चिन्ह मात्र है । इस समय भी वह सुयोग उपस्थित हो गया है। 
इड्रलेण्ड की शक्ति ने समस्त संसार की जातियों को एकता के सूत्र में 
बाँध दिया हे जैसा पहले कभी नहीं हुआ था । इड्डलेण्ड के मार्ग और 
आने-जाने के दूसरे रास्ते संसार के एक स्थान से लेकर दूसर स्थान तक 
फैले हुए हैं। आन अक्भोजों की प्रतिभा के कारण संसार अपूर्व भाव से 
एकता के सूत्र में मथित हुआ है। इस सम्रय संसार के भिन्न-भिन्न स्थानों 
में जिस प्रक्नार के व्यापारिक कंन्द्र स्थापित हुए हैं, वेसे म।नव जाति के 
इतिह।प्त में पहले कभी नहीं हुए थे। इस छुयोग में भारतवर्ष ज्ञात 
अथवा अज्ञात भाव से उठकर अपने आध्यात्मिक ज्ञान का दान जगत 
को दे रहा है। ओर वह उक्त सब्र मार्गों का अवरम्बन कर समस्त संसार 
मेंफेल जायगा। मैं जो अमेरिका गया, वह मेरी या तुम्हागी इच्छा से नहीं 
हुआ, किन्तु भारत के भगवान की इच्छा ने जो उसके भाग्य को 
'निर्यत्नित कर रही है, मुझे अमेरिका भेजा और वहीं फ़िर इसी भाँति 
हजारीं। आंद््ियों को संसार की सभी जातियों के निकट भेजेंगी । 
संसार की कोई शा उसे रोक नहीं सकती | यह भी करना होगा । 
तुमकों भी भारतवर्ष के बाहर धर्मप्रचार करने के लिए जाना होगा। 
इसका प्रचार जगत की सत्र जातियों और मनुष्यों में करना होगा । 
पहले यही धर्मप्रचार आवश्यक है। 


चर्मप्रचार करने के बाद उसके साथ ही साथ लोकिक विदा 

और अन्यान्य विद्यायें आयेंगी जिनकी तुम छोमों 

के ही साथ को आवश्यकता है, पर यदि तुभ हॉकिक विया, 
की बिना धर्म के ग्रहण करना चाहो तों, हैं तुम से साफ 


१६९, हे 


भारत में पिवेकामन्द 


साफ कहूँगा हि भारतवर्ष स॑ ऐपा कग्ने का तुम्हा)। प्रयत्न व्यू हागा, 
लोगां के हृदयों में यह प्रयत्न २५न ग्रहण ने ४२ सकेगा । भैशतः ईर्सा 
कारण स बौद्ध बए का स्तन पड़ा आन्दोढ्न अपना प्रभाव यहाँ 
स्थापित न कर पाया 


इसलिए, मो मित्रा, मेत बिच र हें कि में भाग्तवर्ष में कितने ही 
ऐसे शिक्षालय स्थापित #रू जहां हगऐं नवयुवक अपने शास्त्रों के ज्ञान में 
शिक्षित होकर भारत तथा मारत के बाहर अपने धर्म 
आवाये का प्रचार कर सके | फेवल मनष्यों की आवश्यकता 
है ओर स* कुछ हो जाएगा, किन्तु आवश्यकता है 
बीयंब्रान, तजस्ती, श्रद्धामम्ण्ण लोग अन्त तक कपठ'हित नवयुवक्ों 
की हम प्रकार के सो नतयुव॒का से संसार के सभी भाव चंदछ बिए 
जा सकते हैं। ओर प्रव चीज़ों की भपेक्ष| इच्छाशक्ति का अधिक 
प्रभाव है | इच्छाशकि के साधते ओर सत्र शक्तियाँ दब जायँगी। क्योकि 
इच्छाशक्ति साक्षात्‌ ईश्वर से निकक कर आती है। विशुद्ध और हृढ्‌ 
इच्छाशकि सर्वद्क्तिभान है । क्या तुम्र इसमें विश्वास नहीं करते ! सबके 
निकट अपने धर्म के महा सत्यक्षमूह का प्रचार करों, संसा! इसकी 
प्रतीक्षा %४ * हा हे ॥ 


हजारों वर्षों से लोगों को मनुष्यों की हीनावस्था का 
जात कराया गया है। उनसे फहा गया है कि वे कुछ 
में शक्ति का नहीं महैं। मंयार भण में सवैश्चाधारण से कहा गया है 
विकास झेगा। के तुत होग मनुष्य ही नहीं हो | कई शताबिदियों से 


आत्मतत्व सुनने 
से हीन ध्यक्ियों. 7 


२३५४७ 


मेरी समर-नीते 


ये ऐसे ढराये गए है कि व सचमुच ही करीब करोब पशुत्व के प्राप्त हो 
गए हैं । उन्हें कभी आत्मतत्त्व सुनने का मौका नहीं दिया गया। उनको 
इस समय आत्मतत्त्व चुनने दो, वे छोम पहचान लें कि छोटे से छोटे 
मनुष्य में भी आत्मा मोजूद है, जो न कभी मरती है ओर न पेवा ही 
होती है, जिसको न तलवार काठ सकती है, न आग जला सकती है, न 
हवा सुखा सकती है ओर न जसड्ी मृत्यु ही होती है, जो आदि और 
अन्त के परे है, जो शुद्ध स्वरूप, सर्वशाक्तिमान और सर्वव्यापी है । 


उन्हें अपने में विश्वास करने दो, अँग्रेजों और तुममें किस लिए 
इतना अन्तर है) उनकी अपने धर्म, अपने कर्तव्य आदि के सम्बन्ध में 
जा वे कहें कहने दो, मुझे मालृम है कि दोनों जातियों में किस चीज में 
अन्तर है। अन्तर केव७ यही है कि अंग्रेज अपने 
ऊपर विश्वाम करते है और तुम छोग नहीं। जब वह 
यह विश्वास करता हे कि में अंग्रज हूँ उस समय वह जो चाहता है, 
बही कर डाढता है | इस विश्वास के आधार पर उसके अन्दर छिपा 
हुआ बह्ल जाग उठता है । वह उरा समय जो मां इच्छा करता है वही 
कर लेता है। तुम ढोगों को बताया गया है ओर शिक्षा दी गयी है कि 
तुम कुछ भी नहीं हो, ओर तुम कुछ नहीं कर सकते, इस भाँति तुम प्रति 
दिन अकर्मण्य होते जाते हों | इसलिए हमें बल की आवश्यकता है ओर 
अपने में विश्वास की । 


आंध्म-विश्वास । 


हम लोग दुर्बक हो गए हैं, इसीलिए मुप्त-विधा और रहस्थ-विया 
घीरे घीरे हम में घुस आई हैं। चाहे उनमें अनेक सत्य क्यों न हों पर 


यह 


भारत में विवेकानन्द 


बता! और उन्होंने हमें नष्ट कर द्या है। अपने स्रायु का 
गुप्त विद्या बलवान बनाओ हमें लाहे के पुट्टों ओर फौलाद के 
(0607४ं४0) ज्ञायु डी आवश्यकता है । हम लोग बहुत द्दिन रो 
चुके । अब और रोने की आवश्यकता नहीं है। अब अपने पेरों पर खड़े 
हो जञाओं और मनुष्य बनो | हमें ऐसे धर्म की आवश्यकता है जिससे 
हम मनुष्य बन सकें । हमें ऐसे सिद्धान्तों की जरूरत है जिससे हम 
भनुष्य हो सकें । हमें मनुण्य चनानेवाली शिक्षा को सर्वत्र फैलाने की 
आवश्यकता है।सत्य की परीक्षा करने का यह उपाय है-- जिससे तुममें 
शारीरिक, मानसिक और आध्यात्मिक निर्बंछता आवे उसे जहर की भाँति 
छोड दो, उममें जीवन-शक्ति ही नहीं है, अतः वह सत्य नहीं हो सकता; 
सत्य बलप्रद है, सत्य पत्रित्रता है, सत्य ज्ञान देनेव्राला है । सत्य को अवश्य 
ही बलप्रव्‌ होना चाहिए, जो हृदय के अन्धकार को वृर्कर उसमें तेज का 
प्रक।श कर दे। यद्यपि इन रहस्य-वियाओं में कुछ सत्य है; तो भी ये साधा- 
रणतया ननुष्य को निर्बल ही बनाती हैं| मेरा विश्वास करों, मैंने अपन 
जीवनमर में अनुभव किया है और इसी परिणाम पर पहुँचा हूं कि वे 
निब्छ करनेवाली हैं | में भारत के सभी स्थानों में घूम चुका हैँ, सभी 
गुफाओं का अन्वेषण कर चुका हूँ और हिमालय पर मी रह चुका हूँ। में ऐसे 
लोगों को भी जानता हूँ जो अपने जीवन भर वहीं रहे है। में अपनी जाति से 
प्रेम करता हूँ; तुमको हीनतर और वतमान अवस्था से दुत्नलतर नहीं देख 
सकता अतः तुम्हारे लिए और हत्य के लिए हमें चिह्ठाना होगा, “बस ठहरो? 
अपनी जाति की हीनतर अवस्था के विरुद्ध हमें अपनी आवाज़ उठानी 
होगी। निर्बल करनेवाली इन रहस्य-विद्याओं को छोड दो और बलवान 
बन जाओ तुम्हारे उपानिषद्‌ आलोकृप्रदू, बलप्रद, दिव्य इर्शनशाख्र हैं, 


;०९ 


मेरी समर-नीति 


उन्हीं का आश्रय अहण करो, ओर इन सब रहस्यमय दुर्बहताजनक 
विषयों को दूर करगों। उपनिषदर रूप महान दर्शन का अवहम्बन करों, 
जगत के सब से बड़े सत्य बड़ी सरलता से सप्तझ्े जा सकते हैं, उत्तनी 
ही सरलता से जितनी सरलता से तुम्हारा अस्तित्व । उपनिषद के सत्य 
तुम्हारे सामने हैं । इनका अवलम्बन करों, इनके 
बलप्रद उपनिषदों उपदेशों को कार्य में परिणत करो तो अबइय ही 
को # 283 भारत का उद्धार हो ज्ञायगा। 
एक बात और कहकर मैं समाप्त करूँगा। 
जोग स्वदेश-भाक्ति की चर्चा करते हैं । में स्वदेश-मक्ति में विधवास 
करता हूँ, पर स्वदेशभक्ति के सम्बन्ध में मेरा एक आदर्श है। बढ़े काम 
करने के लिए तीन चीजों की आवश्यकता होती हैं। बुद्धि ओर विचार- 
शक्ति हम लोगों की थोंडी सहायता कर सकती है। वह हम को थोड़ी दूर 
अग्रसर कर देती है और वहीं 5हर जाती है; ढिन्‍्तु दृदय के द्वारा ही महाशक्ति 
की प्रेणा होती है। प्रेम असम्भव को सम्भव कर देता 
०३ ३०४० है। जगत के सब रहस्यों का द्वार प्रेम ही है। अतः 
आवष्यकता है. मेरे भावी संस्कारकों, मेरे भावी देश्भक्तो, तुम 
इ्ट्य, कम्ंशीख्ता हृदयवान बनों। क्‍या तुम दृकय में समझते हो कि 
330 # 2; द्वेव और ऋषियों की करोड़ों सन्‍्तान पशुतुल्य हीं 
गई हैं ! क्या तुम्र हृदय में अनुभव करते हो कि करोड़ों आदमी आज 
भूखे मर रहे हैं ओर वे कई शताब्दियों से इस माँति भूखों मरते आ रहे 
है! क्या तुम समझते हो कि अज्ञान के काले बावुल ने सारे भारत को आच्छन्न 
कर लिया है! क्या तुम यह सब समझ कर कभी अस्थिर हुए हो ! क्या तुम कमी 
इससे अनिद्रित हुए हों ! क्या कभी यह मावना तुम्हारे रक्त में मिलकर तुम्हारी 


बुक 


रत में विधेकानन्द 


धमनियों 7 बही है! कया वह तुम्हारे हृदय के एपन्‍्दुन से कभी मिली है ! 
क्या उसने कभी तुम्तें पामछ बनाया हे ! क्या कभी तुम्हें दग्द्विता 
ओर नाश का ध्यान आया है ? क्‍या तुम अपने नाम-यश, सम्पात्ते, 
यहाँ तक कि अपने झरीर को भी भूछ गये हो ! क्या तुम ऐसे हो 
गये हो ! तब जानो के तुभने स्ववेशभक्ति की प्रथम सीढ़ी पर पैर रखा 
है । जस। तुममें से अधिक छोग जानते हैं, मैं धार्मिक महाप्तमा के 
छिए अमेरिका नहीं गया था, किन्तु देश फे जन-प्ताधारण की इुर्बृशा के 
प्रतिकार कमने का भूत हममें ओर हमारी आत्मा में घुस गया था। 
मैं अनेक वर्ष तक समग्र भारत में घुमता 'हा, १९ अपने स्वदेशवासियों 
के लिए कार्य करने ७ मुझे कोई अवसर हीं नहीं मिला, इसीलिए 
मैं अनोग्कि गया। तुम से अधिकांश जो मुझे उस समय जानते थे, 
इस बात को अवश्य जानते हैं। इस धार्मिक महासभा की कोन पेरेंवा 
करता था ! यहाँ में) सक्तमांस रवरूप जनसाधारण को बृशा हीन होती 
जाती थी, उनकी कोन खबर ले । स्वदेद्नहितेषी होने फी यह मेरी 
पहली पीढ़ी है । 


धाना कि तुम अनु धषव करते हो; पर पूछता हैं कि क्‍या केवछ 
व्यर्थ की बातां में शक्तिक्षय न करके इस दुर्दशा को निवारण करने 
के लिए तुमने कोई यथार्थ कर्तव्यपथ निश्चित किया है ! क्या लोगों को 
गाली न देकर उनकी सहायता ४ कीई ठीक उपाय तोचा है ! क्‍या 
स्ववेध्वासियों को उनकी सॉवन्प्ृत अवस्था से बाहर निकालने के 
छिए और उनके डुखों को कप्त करने कहे लिए कुछ सान्त्वनादायक 


शब्दों क्वो खोजा है ! किन्तु इतने ही प्र पूष न होगा। क्या पर्वताकार 


श्ण्दे 


मेरी समर-नीति 


विप्रबाधाओं को दृबाछर कार्य करने की तुमे इच्छा है! 
यदि सम्पूर्ण जगत तकवार हाथ में लेकर तुम्हारे विपक्ष में ख़ग़ा हो तब 
भी क्‍या तुम जिसे सत्य ध्षमझते हो, उसे पुरा करने का साहस करोगे ! 
यादे तुम्हारे स्रीपुत्र ठुम्शरे प्रतिक हों, यदि तुम्हाश घन चला जाथ, 
यदे तुम्हारा नाम भी नष्ट हो जाय, तब भी क्या नुम इसमें लगे 
रहोगे ! फिर भी बया तुए उसका पीछे करोगे और अपने लक्ष्य की 
ओर स्थिरता से बढ़ते ही जाओगे | जैसा कि राजा भर्तुृही ने कहा 
है--“ चाहे नीतिनिषुण छोग निन्‍्दा करें या प्रशेगा, लक्ष्मी रहे या जहाँ 
उसकी इच्छा हो चढी जाय, आज ही मृत्यु हो या सौ वर्ष बाड, डिन्तु 
धीर पुरुष ल्याय के पथ से विचलित नहीं होते ” * कया तुगमें यह 
हढ़ता है? यदि तुममें तीन चीज़ें हैं तो तुमोों से पर्येक आदी 
अछौकिक कार्य कर सकता है | तुमफ्ी प्माचापत्रों में छिख्नने की 
आवश्यकता नहीं, तुमको व्याख्यान देंते हुए फिरनें ढ्री आवश्यकता 
नहीं; स्वयं ही तुम्हारे मुख पर एक स्वर्गीय ज्योत्ति विराजेगी । सादे तुम 
पर्वत फी कन्दरा में रहो तब भी तुम्हारे विचार पर्वत की चट्ठानों को 
तोड़कर बाहर निकेंगे और सेकड़ों बे तक समग्र पंसार में अमण करते 
रहेंगे यहाँ तक कि वे किसी न किसी के गरितिष्क का आश्रय छे हँमे 








# निम्दन्तु नीतिनियुणा यदि वा स्तुयन्तु 
लद्मीः समाविशतु गरछतू वा यथेष्टमू । 
अयैव या मरणमस्तु युगाम्तरे बा 
न्याय्यात्‌ पथ; प्रविचलन्ति पू ने भीस5 ॥ 
. >-नीतिशतक १४ 





का नम 


३२०५ 


भारत में विवेकानन्द 


आर वहीं अपना काम करने लगेंगे | चिन्ता, निष्कपटता तथा अच्छे 
विचारों की यह दाक्ति है । 


मुझे डर है के तुम्ह देर हो रही है । १९ एक बात और कईहूँगा । 

ऐं गे स्वदेशवासियों, ऐ मेरे भिन्रो, मेरे बच्चो, जातीय जीवन का 
जातीय नौका।.** रे कगेड़ों आदवियों को जीवन रूपी समुद्र 
के पार करता रहा है | इसकी सहायता से कई 

शताब्दियां तफ़ लाखों आत्माएँ जीवन-नदी के दूसरे किनारे पर अस्रृत- 
घाए में पहुँची हैं; पर आज शायद तुम्हारे ही दोष ते इसमें कुछ 
खा बी हो गयी है, इसमें एक दो छिद्र हो गये हैं, तो क्या पुम इसकी 
निन्‍्द्रा कपगे । संसार की दृध्री सब चीज़ों की अपेक्षा जो चौंज 
हमार आधिक काम आई थीं, कया हस समय तुम उस पर इुर्वाक्‍्य 
बरसाओंगे । यदि हमारे जातीय जहाज़ में, हमारे समाज में छिद्र हों 
गया है, तो हम उसकी सन्तान हैं, आओ चढहें, हम उसे बन्द कर दें । 
हमें अपने हृदय के खून को मी आनन्द पूर्वक देकर उप्ते बन्द कर बेना 
चाहिए | याद हम ऐसा न कर सके तो हमें मर जाना ही डाचित है । 
हम अपने प्रास्तिष्क रूपी काठ के टुकड़े से उसे बन्द करेंगे; पर कमी 
उम्रक़ी निन्‍्दा न करंगे। कभी भी इस समाज के विरुद्ध एक भी कड़े 
शब्द का प्रयोग मत करो। में उससे उसके प्राचीन महत्व के लिए 
प्रेम काता हूँ। में तुप च्न छोमों से प्रेम करता हूँ, कारण वक् तुम 
बैवताओं की सन्तान हो, प्रतिष्ठित पूर्वपुरुषों के वंशज हो । तथ में केस 
तुम्हारी निन्‍दा कर सकता हूँ। तुम्हारा सब प्रकार से कल्याण हो। 
पे भरे बच्चो, में तुम्हारे पास अपने सभ्न उद्देश्य बताने के लिए आया 


श्य्दै 


मेरी समर-नीति 


हूँ । यादे तुम्र गेगी बात सुनो तो में तुम्हां' साथ कार्य करने को 
प्रस्तुत हैँ | याद तुम उन्हें न घुनो और मुझे अपने पेरें क्री ठोकरें मार- 
कर भारतभूम के बाहर निकाल दो, फ़िर भी में तुप लोगों के पास 
आकर कहूँगा कि हम सबढोंग दुबे रहे हैं। में तुम लोगों के साथ 
मिलने के लिए आया हूँ और यादे डूबना है तो हम सब छोगों को 
साथ ही डूबने दो, किन्तु किसी के छिए हमारे मुँह से सराब शब्द 


न निकले | 


२०७ 


१२, भारतीय जीवन में वेदान्त का 
प्रभाव 


हमारी जाति और धर्म को व्यक्त करने के लिए एक शब्द बहुत 
प्रचाड्ित हो गया है । में “ हिन्दू ” शब्द को रक्ष्य करके यह कह रहा 
हूँ । बेंवान्त धर्म से मेष क्‍या अभिष्राय है, इसको समझाने के लिए उक्त 
शब्दु का अर्य अच्छी तरह प्मझ लेना आवश्यक 

हिन्द कौन है ! है। प्राचीन फारस देशनिवासी सिन्‍्धु नंद को 
५ हिन्दू ” फहते थे। संस्कृत भाषा भें जल मा आता है, प्राचीन फारसी 
भाषा में वही हू रूप मे परिणन दो झाता हे। इसलिए सिन्धु का 
« हिन्दू ” हा गया । आप छोग प्तभी जानते हैं कि यूनानी लोग “ह? 
का उद्चाग्ण नहीं कर सकते थे, इसलिए उन्होंने 'ह” को छोड़ दिया 
ओर इत प्रकार हम “ इण्डियन ” नाम से परिचित हुए | प्रार्चीन काल 
में इस शब्द का अर्थ जो भी हो अब इस हिन्दू शब्द्‌ की, जो सिन्धु 
नद्‌ के दूत फ्रिनारे के निवासियों के लिए प्रयुक्त होता था, कोई 
सार्थकता नहीं है; कारण यह हे कि सिन्‍्धु नद्‌ के इस ओर रहनेवाले 
सभी एक धर्म के माननेवाले नहीं हैं । इस समय यहाँ हिन्दू, मुसलमान, 
पारसी, ईसाई तथा बौद्ध और जेन भी वास करते हैं। “ हिन्हू ” ब्ब्द 
के ठीक ठीक अर्थ के अनुध्तार इन सब क्रो हिन्दू कहना होगा, किन्तु धरम 
के हिसाब से इन सबको हिन्दू नहीं कहा जा सकता । हमारा धर्म मिन्न 
भिन्न प्रकार के धार्मिक विश्वास, भाव तथा अनुध्तान ओर क्रियाकर्मों का 


ब्च्ट 


भारतीय जीघन में बेदाल्त का प्रभाव 


की 

समष्टि स्वरूप हे । सब एक साथ मिछा हुआ है, किन्तु यह कोई साधारण 
नियम से एकत्रित नहीं हुआ, इसका कोई एक साधारण नाम भी नहीं 
है । इन कारणों से हमारे धर्म का एक सर्व संमत नाम रखना बढ़ा कान 
है । कदाचित केवछ एक यही विषय है जहाँ सरे सम्प्रदाय एकम्त हैं 
कि हम प्तभी अपने शासत्र --बेदों--पर विश्थास करते हैं! यह भी निश्चित+ 
है कि जो व्यक्ति वेदों की सर्वोच्च प्रामाणिकता को स्वीकार नहीं करता, 
इसे अपने को हिन्डू कहने का अधिकार नहीं है । 


तुम जानते हो कि ये वेद दो भागों में विभक्त हैं--कर्मक्राण्ड 
और ज्ञानकाण्ड । कर्मकाण्ड में नाना प्रकार के याग-यज्ञ और अनुष्ठान- 
पद्चतियाँ हैं--जिसका अधिकांश आजकल प्रचाडित नहीं है | ज्ञानकाण्ड़ 
में वेदों के आध्यात्मिक उपदेश लापिबिद्ध हैं--वे उपनिषद अथवा 
“वेदान्त ” के नाम से परिचित हैं और द्वैतवावी, विशिष्ठाद्वेतवादी 
हे अथव। अद्वेतवादी समस्त दाशीनेक और आचार्यों ने 
०३:७४ उनको ही उच्चतम प्रमाण कहकर स्वकिए किया है! 
भारत के समस्त दर्शन और सम्प्रदायों को यह प्रधा- 
णित करना होता है कि उप्तका दर्शन अथवा मम्प्रदाय उपनिषद्‌ रूपी 
नींव के ऊपर प्रातोड्ित है। यादि कोई ऐसा करने में समर्थ न हो सकें; 
तो बह दर्शन अथवा सम्प्रदाय धर्म-विरुद्ध गिना जाता है; इसलिए वर्ते- 
मान समय में सम भाग्त के हिन्दुओं को यदि किसी साधारण नाम से 
पर्चित करना हो तो उनको “ वैद्ान्तिक ” अथना “वैदिक ” कहना 
उचित होग।। मैं वेदान्तिक धर्म और वेदान्त इन वोनों शब्दों का व्यव- 
हार सदा इसी अभिप्राय से करता हूँ । 


श्ष २०९ 


सारत में विवेकासन्द 


में इसको ओर भी स्पष्ट करके समझाना चाहता हूँ; कारण यह 
हैँ कि आजकल कुछ लोग वदान्तदुर्शन की “ अद्ेत ” व्याख्या को ही 
इंधोवकिक वेदान्त ? झाब्द के सहित समानाथक हपमें प्रयोग 
ओर अंदेतववादी. करत हैं। हम सब जानते हैं कि उपनिषदां के 
समानाथेक हैं! आधार पर जिन समस्त विभिन्न दर्शनों की सूह्टि हुई 
है, अद्वेतवाद उनमें से एक है । अद्ैतवादियों की उपनिषदों के ऊपर 
जितनी श्रद्धा भक्ति है, विशिष्टाद्दतवादियों की भी उतनी ही है और 
अद्वेतवादी अपने दर्शन को वेदान्त की भिति पर आतिष्ठित कहकर 
जितना अपनाते हैं, विशिष्ठाद्गवतवादी भी उतना ही | द्वेतवादी और 
भारतीय अन्यान्य समप्त प्रम्प्रदाय भी ऐसा ही करते हैं । ऐसा होने पर 
भी साधारण मनुष्यों के मन में “वबेदान्तिक ” ओर ० अद्वेतबादी ” 
समानार्थक हो गए हैं ओर शायद्‌ इसका कुछ कारण भी है। ययथपि 
वेद ही हमारे प्रधान शास्र हैं, तथापि वेदों के अतिरिक्त उनके परवरत्ती 
स्मृति और पुराण भी--जो सच तेंदीं के सम्तान ही विस्तृत रूप से 
व्यास्यात ओर नाना प्रकार के इृद्ान्तों द्वारा समर्थित हुए हैं--हमारे 
शन्नि हैं; ये वास्तव में वेदों के समान प्रामाणिक नहीं हैं। और यह शा््र 
का नियप्न हे कि जहाँ श्रुति एवं पुराण और स्घृतति में मतमद हो, वहाँ 
अति के मत को ग्राह्म और स्मृति के मत को परित्याग करना चाहिए । 
इस समय हम देखते हैं कि अद्वेत-क्रेंसरी झ्कराश्वाय और उनके मता- 
वलम्बी आचार्यों की व्याख्या में अधिक परिभाण में उपनिषदध प्रमाण- 
स्वरूप उद्भृत हुए हैं। केवल जहाँ ऐसे प्रिघय की व्याख्या का प्रयोजन 
हुआ जिसको श्रृति में किसी रूप में पाने की आशा न हो, ऐसे थोड़े से 
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स्थानों में ही केवल हट्ृति-वादय उद्धृत हुए हैँ । अन्यान्य मतावहमत्री 
श्रुति की अपेक्षा स्प्रुति के ऊपर ही आधिक्र निर्भर गहते हैं और अधिक- 
तर द्वेतवादियों की ओर ध्यान पूर्वक देखने से विद्वित होता हे कि उनके 
उद्धुत स्मृति-वाक्य श्राति की तुलना में इतन अधिक होते हैं कि वेबा- 
न्तिकों से ऐसी आशा नहीं क्री जाती । ऐसा प्रतीत होता है कि इनका 
स्मृति-पुराणादि प्रमाणों के ऊपर इतना आधिक निर्भर रहने के कारण 
अक्वेतवादी ही क्रमशः विशुद्ध वेदान्तिक कहें जाने छग । 


जे हा, हम॑न प्रथम ही यह दिखा दिया ह कि बेदान्त शब्द स 
भारत के समस्त धर्म मम्रप्ठिरूप से समझे जाते हं, ओर यह वेदान्त 
चड्ों का एक भाग होने के कारण सभी लोगों द्वात स्वीकृत हमारा सब 
से प्राचीन मनन्‍्थ हैं। आधुनिक विद्वानों के विचार जो भी हों, एक हिन्दू 
यह विश्वास करने को कभी तेयार नहीं हे कि वेदों का कुछ अंश एक 
पद! नामक समय में और कुछ अन्य समय में छिखा गया हैं। 
अनादि अनम्त. उनका अब भी यह हृढ विश्वास है कि समग्र वेद 
ज्ञानंराशि मारतीय लए आहत 5 
सर्वविध घर्म-म्तों एके ही समय में उत्पन्न हुए थे अश्रवा ( यादें ऐसा 
की ही नहीं वरन्‌ कहने में कोई आपात्ति न करें ) उनकी स्ृहि कभी 
जे का नहीं हुईं, वें चिरकाक से सृष्टिकर्ता के मन में बत- 
मित्ति है। मानथे। विदान्त” शब्द से मेरा अभिप्राय उस्ती अनादि 
अनन्त ज्ञानराशी से है। भारत के हेतवाद, विशिष्ठावितदाद भौर अध्ेतवाद 
सभी उसके अन्तर्गत हैं | सम्भवतः हम बोख धर्म, यहाँतक कि, जन धर्म के 
भी अशविश्षेधों को ग्रहण कर सकते हैं, याद उक्त घर्मावडस्वीगण अनुग्रह- 
युर्वेक हमारे मध्य में आने को सहमत हों। हमारा हृदय यर्थेष्ठ प्रशह्त 
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है---.हम उनको अहण करने के लिए प्रस्तुत हैं--वे ही आने को राजी 
नहीं हैं। हम उनको ग्रहण करने के लिए सदा प्रस्तुत हैं; कारण यह है 
कि विशिष्ट रूप से विश्लेषण करने पर तुम देखोंगे कि बोद्धधर्म का 
सारमाग इन्हीं बब उपनिषदों से लिया गया है; यहाँ तक कि, बोद्ध 
घर्म की नीति--जो अद्भुत ओर महान नीति-तत्व कहे जाते हैं--किपी 
न किसी उपनिवद्‌ में अविकल रूप से विद्यमान हैं। इसी अकार जेनधर्म 
के उत्तम उप्तम सिद्धान्त भी रंग रहित उपनिषदों में वर्तमान हैं। इसके पश्चात्‌ 
भाग्तीय धार्मक पिचारों का जी समस्त विकास हुआ हैं, उसका बीज 
हम उपनिषदं में देखते हैे। कभी-कभी इस प्रकार का निर्मूठ आभियोग 
लगाया जाता है कि उपनिषदों में भक्ति का आदर्श नहीं है। जिन्होंने 
उपनिषदों का अध्ययन अच्छी ताह किया है, वे जानते हैं की यह 
अभियाग जिलकुल मत्य नहीं है। प्रत्येक उपानेषद्‌ में अनुसन्धान करने 
१ यथष्ट भक्ति ढ! विषय प्या जाता है; किन्तु परवर्ती काल में अन्यान्य 
अनेक विषयों के पूर्णता के विकास का विवरण, जो पुराण और अन्यान्य 
स्मृतियां में विश्तृत रूप से दिया गया है, उपनिषदों में वह बीभ रूप में 
पाया जाता हैं। उपनियदों में मानों उसका हॉगा ही वर्तमान है। किसी 
किसी पुराण में यह ढाँचा पूर्ण भी किया गया है; किन्तु कीई मी पेसा 
पूर्ण विकसित मारतीय आदर नहीं है, जिसका बीज उस सब भावों के 
खानस्वरूप उपनिषदों में न पाया जाय। विशिष्ट रूप से उपनिषद्‌-विद्या- 
विहीन अनेक व्यक्ति 'भक्तिवाद विदेश से आया है यह सिद्ध करने की 
हाश्याकपतर चेष्ठा करते हैं, किन्तु आप सब जानते हैं, कि उनकी सम्पूर्ण 
चेष्ठा विफल हुई है। आपको जितनी भक्ति की आवश्यकता है, सब 
उपनिषदों में ही क्यों, संहिता पर्यग्त सब में विद्यमान है--उपासना, 
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प्रेम, भक्ति और जो कुछ आवश्यक हे सब विद्यमान है। केवल भक्ति 
का आदर्श अधिकापिक उच्च हो रहा है। संहिता के भा्मों में मथ ओर 
क्लेशयुक्त धर्म के चिह्न पाये जाते हैं। संहिता के किसी किसी स्थानों 
में देखा जाता है कि उपासक, वरुण अथवा अन्य किसी देवता के 
सन्‍्मृख भय से काँप रहा है। ओर कई स्थानों में यह भी देखा जाता है 
कि वे अपने को पापी समझकर अधिक यंत्रणा पाते हैं, किन्तु उपनिषदों 
में इस प्रकार के वर्णन के छिए कोई स्थान नहीं है, उपानिषद्रों में भय 
का धर्म नहीं है; उपनिषदों में प्रेम और ज्ञान का धर्म है। 


ये उपनिषद्‌ ही हमारे शात्र हैं । इनकी व्याख्या भिन्न भिन्न रूप 

से हुई है ओर में आप से पहिले कह चुका हूँ कि 

शी जहाँ परवर्ती पौराणिक ग्रंथों और वेदों में मतभेद 
होता है, वहाँ पुराणों के मत को अग्राह्य करके वेदों 

का मत ग्रहण करना पड़ेगा । किन्तु कार्य रूप में हम ९० प्रतिशत 
मनुष्य पौराणिक ओर शेष १० प्रतिशत वेद्क हैं और इतने भी हैं या 
नहीं, इसमें भी सन्देह है ओर साथ ही हम यह भी देखते हैं कि हमों। 
नाना प्रकार के अत्यन्त विरोधी आचार मी विद्यमान हैं--हमारे 
समाज में एसे भी धार्मेक विचार प्रचालित हैं, जिनका हिन्द शास्रों 
में कोई प्रमाण नहीं है | शाख्रों का अध्ययन करके हमको थह देखकर 
आश्चर्य होता है कि हमारे देश में अनेक स्थानों पर ऐसे कई आचार 
प्रचालित हैं, जिनका प्रमाण वेद, स्पृतिं अथवा पुराण आदि में कहीं भी 
नहीं पाया जाता--उन्‍्हें केवछ देशाचार कहना चाहिए । तथापि प्रत्पिक 


है. #०- 


अबोध आमधासी सोचता है कि यदिं उसका ग्राम्य-आचार जढ जाय॑ 
डे 
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तो वह हिन्दू नहीं रह सकता । उसकी धारणा यही है कि वेदान्त-र्म 
और इस प्रकार के समस्त क्षुद्र देशाचार अच्छे रूप से जड़ित हैं । 
चाखत्रों का अध्ययन करने पर भी वे नहीं समझ सकते कि थे जो करते 
है, उसो शास्त्रों की सम्मति नहीं है। उनके लिए यह समझाना बढ़ा 
कठिन होता है कि ऐसे समस्त आचारों का परित्याग करने से उनकी 
झुछ क्षति नहीं होंगी, किन्तु इससे वे अधिक अच्छे मनुष्य बनेंगे । इसके 
अतिग्क्ति एक और कठिनाई है--हमारे श!स्र बहत और असंख्य हैं । 
पतञ्जलिप्रणीत महाभाष्य नामक दाब्द-विद्या-शासत्र में छिखा है कि 
सामवेद की सहस्न शाखायें थीं। वे सब कहाँ हैं ! कोई नहीं जानता । 
प्रत्येक वेद्‌ का यही हाल है। इन समस्त ग्न्‍न्थों के अधिकांश का छोष 
हो गया है, सामान्य अंश ही हमारे निकट वर्तमान हैं । एक एक ऋषि- 
एरिवार ने एक एक झाखा का भार अहण क्रिया था| इन पयिवारों में से 
आर अधिकांशों का स्वाभाविक नियम के अनुप्ार वैश- 
०“ लोप हो ग्या है, अथवा वैंदशिक अत्याचार से या 
ठया देशाचार। अन्य कारणों से उनका नाश हो गया है। और 

... उन्हीं के साथ साथ जिस वेद-शाखा-विशेष की रक्षा 
का भार उन्होंने गहण क्रिया था, उसका भी लोप हों गया। थह् बात 
हम को विशेष रूप से स्मरण रखनी चाहिए; कारण यह है कि जो कोई 
नये विषय का प्रचार अथवा वेंदों के विरोधी किसी विषय का समर्थन 
करना चाहते हैं, उनके ।लिए यह युक्ति प्रधान सहाथक है । जब भारत 
में श्रुति और देशाचार को लेकर तर्क होता है अथवा जब यह सिद्ध 
क्या जाता है कि यह देशाचार श्रुत्ि-विरुद्ध है, तब दूसरा पक्ष यही 
उत्तर देता है कि, नहीं--यह श्रुति-विरुद्ध नहीं है, यह श्रुति की उस 
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शाखा में था, जिसका इस समय छोप हों गया है | यह प्रथा भी बरेब- 
सम्मत है । शास्त्रों की ऐसी समस्त टीका और टिप्पणियों में किसी साधा- 
रण प्रूत्र को पाना वास्तव में बड़ा कठिन है | किन्तु हमको इस बात का 
सहज ही में विश्वास होता है कि इन नाना प्रकार के विभागों तथा उप- 
विभागों में कहीं न कहीं अवश्य ही एक सामझस्थ रूपी नींव होंगी । ये 
छोटे छोटे गृह अवश्य किसी विशेष आदर्श के अनुसार निर्माण किये 
गये होंगे। हम जिसको अपना धर्म कहते हैं, उन आपातविशुखल्ल 
विभिन्न मतों का अवश्य कोई न कोई एक समन्वय का स्थान होगा । 
अन्यथा यह इतने समय तक कदापि खड़ा नहीं रह सकता था। 


अपने भाष्यकारों के भाष्यों को देखने से हमें एक दूसरी कठिनाई 

का सामना करना पड़ता है| अद्वेतवादी भाष्यकार जब अद्वैत सम्बन्धी 
अति की व्यारया करता है, उस समय वह उसके बैंसे ही माव रहने 
देता है, किन्तु वही भाष्यकार जब देत-भावात्मक सूत्रों की व्याख्या 
करने को प्रवत्त होता है, उत्त समय वह उसके छाब्दों की खाँचातानी 
करके अदभुत अर्थ निकाढता है| भाष्यक्रारों ने समय साय पर अपना 
अभीष्ठ अर्थ व्यक्त करने के लिए 'अजा! ( जन्मरहित ) शब्द का अर्थ 
ः बकरी भी किया है--केसा अद्भुत परिवर्तन किया 
ैब्याख्या हे ! इसी प्रकार यहाँ तक हि इससे भी बुरी 
को मतमेद। रहे द्वेतवादी भाष्यकारों ने भी श्रुत्ति की 
व्याख्या की है। जहाँ उनको द्वैत के अनुकूछ 

श्रति मिली है, उसको उन्होंने नहीं छुआ, किन्तु जहाँ भी अद्दैलवादू 
का विधय आया, वहीं उन्होंने उस श्रुति के अश की इच्छानुसार 
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व्याख्या की है। यह (स्कृत आधा इतनी जठिल है, वेदिक संस्कृत 
इतनी प्रार्चीन है, सेस्कृत शब्द-शास्र इतना पूर्ण है कि, एक शब्द के 
लिए यगयुगान्तर तक तर्क चल सकता है । यावै काई पण्डित चाहे 
तो वह किसी व्यक्ति के बक़वाद्‌ को भी युक्तिबल से अथवा शास्त्र 
और व्याकग्ण के नियभ उद्भत कर शुद्ध संस्कृत सिद्ध कर सकता 
है। उपनिषदों को सगझने के ता में इशा प्रकार की कई विध्नवाधाएँ 
उपस्थित होती हैं। विधाता की इच्छा से मुझे ऐस एक व्यक्ति के सहवास 
का सुअवसः प्राप्त हुआ था, जो जेसे हीं पक्के द्वैदवादी थे वैसे ही 
सर आंबाई अद्वेतवादी भी थ, जसे ही परम भक्त थे बेसे ही 
औरामकुष्ण देव... परम ज्ञानी भी थे । इन्हीं व्याक्ति की शिक्षा के फल 
का श्त-समन्धय! से मेने प्रथम उर्पानधद्‌ ओर अन्यान्य शाशत्र केवल 
अन्धाविश्वास से भाष्यकारों का अनुसरण न करके, स्वाधीन और 
उत्तम रूप से समझना सीखा ६ ; ओर मेने इस विषय में जितना भी 
अनुप्तन्धचान किया दे उससे शा इसी सेद्धान्त पर पहुँचा हैँ कि, ये 
समस्त शाख्र परस्पर विरधी नहीं ४; इसाहिए हमको शाझ्ओं की विक्रृत 
व्याख्या करने से कुछ प्रयोजन नहीं है । समस्त श्रुतिवाक्य अत्यन्त 
मनोरम है, अत्यन्त अद्भुत हैं ओर वें परस्पर विरोधी नहीं हैं, उनमें 
अपूर्व शामझस्प विय्यनान है, एक तत्व मानों दूसरे का सोपान स्वरूप 
हु । मेने इन समरत उपनिषद्ं में एड विधय विशेष भाव से यही बेखा 
हैं कि, प्रथम द्वत भाव का वर्णन, उपासना आदि से आरम्भ हुआ है, 
अन्त में अपूर्त अद्वेत पाव के उच्छवास में बढ समाप्त छुआ है। 
इसलिए अब में इक्षी महापुरुष के जीवन के प्रकाश में दखता हूँ 
कि, दुतवादी ओर अद्वतवादियों को परस्पर विवाद कान की कोई 
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आवश्यकता नहीं है | दोनों का ही जातीय जीवन 
बैतवाद और किशन मकर 
मोर को में विशेष स्थान है। द्वेतवादी का रहना आवश्यक 
समन्वय | है; अद्वेतवादी के सामान बैतवादी का मी जातीय 
धार्मिक जीवन में विशेष स्थान है। एक के बिना 
दूसरा नहीं रह सकता; एक दूपरे का परिणतिस्वरूप है; एक मानों ग्रह 


है, दूसरा छत । एक मानों मूछ है और दूसरा फलस्वरूप है 


इसलिए उपानिषदों का मनमाना अर्थ करने की चेष्ठा को में 
उपनिषद की अत्यन्त हास्यास्पद्‌ समझता हूँ; कारण, में देखता 
अपूर्व भाषा। हूँ कि उनकी लाषा ही अपूर्व है। अरष्ठतम वृर्शन रूप 
में उनके गौरव के बिना भी, मानव जाति के मुक्ति-पथ-प्रदर्शन धर्मावेज्ञान 
रूप में उनके अद्भुत गोरव को छोड़ देने पर भी, उपनिषदों के साहित्य 
में महान भावों का ऐसा अत्यन्त अपूर्व चित्र हैं जैसा संसार भर में 
और कहीं नहीं है। यहीं मानवी मन के उस प्रबक् विशेषत्व का, अन्तहध्टि- 
परायण उस हिन्दू मन का विशेष परिचय पाया जाता है । 


अन्यान्य म्रकल जातियों के भीतर भी इस महान भाव के 
चित्र की अड्डित करने की चेष्टा देखी जाती है; किन्तु प्रायः सर्वत्र ही 
आप देखेंगे कि, वे बाह्य प्रक्रति के महान भाव को पकड़ने की चेष्ठा 
करते हैं । जदाहरणस्वरूप मिल्टन, दान्ते, होमर अथवा अन्य किसी 
पश्चात्य कवि के काव्य की आलोचना कीजिये,--उनके काब्यों में 
स्थान स्थान पर महत्वमावव्यंजक अपूर्व कविता देखी जाती हैं, किन्मु 
उनमें समन्र ही इन्द्रियग्राह्म बाह्य प्रकृति के वर्णन की चेंह है--बाह्च 
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प्रकृति का विशाल भाव, देश काल के अनन्त भाव का वर्गन है | हम 
वेदों के संहिता भाग में भी यही चेष्ठा बेखते हैं । कुछ अपुर्व ऋक मंत्रों 
में जहाँ सूष्टि प्रभति का वर्णन हे, बाह्य प्रकृति का महान भाव, देश 
काछ का अनन्तत्व अत्यन्त उच्च भाषा में वर्णित किया गया है ; किन्तु 
उन्होंने शीघ्र ही जान लिया कि, इन उपायों से अनन्त स्वरूप को 
प्राप्त नहीं किया जा सकृता; उन्होंने समझ छिया कि, अपने मन के 
जिन सकल भाषों को वे भावा में व्यक्त करने की चेष्ठा कर रहे थे, 
उनको अनन्त देंश, अनन्त बिस्तार और अनन्त बाह्य प्रकृति भी 
प्रकाश फरने में असम है । तब उन्होंने जगत-समस्या की व्याख्या 
के लिए अन्य मार्गों का अवहम्बन किया । 


उपनिषयों की भाषा ने नया रूप धारण किया,---डपनिषदों की 

उपनिषद को भाषा. रण एक प्रकार से नास्ति-माव-ब्ोतक है, स्थान 
नस्ति-मावद्योतत स्थान पर अस्फुट है; मानों वह आपको अतीन्ध्रिय 
ई्‌। रग़ज्य में ल जाने की चेद्ठा करती है; किन्तु आधे 
रास्ते में जाऋर ही ज्ञान्त हो जाती है, केवल तुमकों एक अग्राह्म अती , 
न्दिय वस्तु दिखा बूगी, तथापि उत्त चल्तु के अस्तित्व के सम्बन्ध मेँ 
तुप्कों कुछ सतह नहीं रहेगा । संसार में ऐसी कबिंता कहाँ है, जिसके 
साथ इस शछोक की तुलना हो सके 

न तत्र सूर्यों भाति न चन्द्रतारकं 

नेमा विश्त्तों भान्ति कुतोंइयमप्नमिः ।* 
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“वहाँ सूर्य को किरण नहीं पहुँचती, वहाँ चन्द्रमा और तारे भी 
नहीं हैं, बिजली भी उस स्थान को प्रकाशित नहीं कर सकती, इस 
सामान्य अग्नि का तो कहना ही क्‍या ? ” 


समस्त संसार के समग्र दाशैनिक भाव का अत्यन्त सम्पूर्ण चित्र 
आप संसार में ओर कहाँ पायेंगे? हिन्दू जाति की समग्र चिन्ता का, 
मानव जाति की मोक्षा्काक्षा की समस्त कहपना का सारांश जिस प्रकार 
अद्भुत भाषा में अंकित हुआ है, जिस प्रकार अपूर्व रूपक में वार्णित 
हुआ है, ऐसा आप और कहाँ पायेंगे (-- 


दवा सुपर्णा सयुजा सखाथा समान वृक्ष परिषस्वजाते । 
तयोरन्यः पिप्पल स्वादृत्त्यनश्नन्नन्यों अभिचाकशीति ॥ 
समाने बृक्षे पुरुषों निमग्ोइनीशया शोचति मुहामान: । 
जुष्ट यदा पहियत्यन्यमीशमस्य महिमानामीति वीतशोंकः ॥ 
यदा पहुय; पशयते रुकमवर्ण कतस्मिहिं पुरुष बह्मयोनिम्र । 
तदा विद्वान पुण्यपापे विधूय निरञ्ञनः परम साम्यमुपीति॥ 


एक ही वृक्ष के ऊपर सुन्दर पंखघवाली दो चिंडियाँ रहती हैं-- 
दोनों बड़ी मित्र हैं; उनमें एक उसी वृक्ष के फल खाती है, दूसरी फल न 
खाकर स्थिर भाव से चुपचाप बैठी है। नीचे की शाखा में बेठी हुई 
चिड़िया कभी मीठे, कभी कडुबे फल खाती है--और इसी कारण से 
कभी सुखी अथवा कभी दुखी होती है, किन्तु ऊपर की झास्रा # बैठी 
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हुई चिड़िया स्थिर ओर मम्भीर भाव से बैठी हुई है--वह भरे बुरे कोई 


फूल नहीं खाती ९--बह छुख और दुख की परव। नहीं करती--अपनी 
ही महिमा में मग्म है। ये दोनों पक्षी --जीवात्मा और परमात्मा हैं। 
मनुष्य इस जीवन के मीठे और कड़ुवे फल खाता है, 
उपनिषदों का 03 
आरम्भ टैतवाद में. वह घन फी खोज में भस्त है--वह इन्द्रिय-सुस के 
बाद कीमत बेल, पीछे दौड़ता है, सांसारिक क्षणिक बृथा सुख के लिए 
इरणा4, जीवात्मा उन्मत्त होकर पागछ के समान दौड़त! है। उपनिषदों 
गा ने एक और स्थान में साराथे और उसके असंयत 
दुष्ट घोड़े के साथ मनुष्य के इस इन्द्रिय-सुखान्वेषण 
की तुलना की है। मनुष्य इस प्रकार जीवन के वृथा सुख के अनुसन्धान 
की चेश्टा में दोड़ता है। शेशव द्वाल में मनुष्य कितने उत्तम स्वप्न देखते 
हैं; फेन्तु जे शीघ्र ही समझ छेते हैं कि ये स्वप्न हैं-'बृद्धावस्था में वे 
अपने अतीत कर्मों की पुनराव्ानि करते है, और पुनः वेंसे ही कर्मी में 
लिप्त गते हैं। फ्रेन्तु इस घोर संस्तार-जाल से केसे बाहर निकका जाय, 
इसका उनको छुछ उपाय नहीं सूझता। संसार ऐसा ही है। किन्तु सभी 
मनुष्यों के जीवन में प्मय स्प्तय पर ऐसे उत्तम अवप्तर आते हैं।-- 
मनुष्य के अत्यन्त शोक में, यहाँ तम् कि महा आनन्द के समय ऐसे 
उत्तम छुअव्ता आ उपस्थित होते हैं, जब सूर्य के प्रकाश को छिपाने 
बाला मेघखण्ड मानों थोड़ी देंगे के छिए ढ़ जात। है। उस समय हम 
क्षणकाल के छिए आपने हक पीमाएज्ठु मात्र के परे उस सर्वातीत सत्ता 
का कथित दर्शन आत करते हैं हो अन्यन्त दूर है, जो पश्चेन्द्रियाबस्ध 
ज़ाविन के बहुत दूर है, जो इस संसार के व्यर्थ भोग ओर इसके सुख- 
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दुख से बहुत ही दूर है, जो प्रकृति के उच्च पार है, जो इहछोक अथवा 
परलोक में हम जिस सुख भोग की कल्पना करते हैं उससे भी बहुत 
दूर है, जो घन, यश, और सनन्‍्तान की तृष्णा से भी बहुत दूर है । उस सप्य 
भनुष्य क्षणकाल के लिए ढिव्यहाशि प्राप्त करके स्थिर होता है--वह 
उस समय वृक्ष के ऊपर भाग में बेठी हुई चिड़िया को शान्त और महिमा- 
मय देखता है--वह देखता है ॥कि वह खट्टे और मीठे कोई भी फल 
नहीं खाती है---वह अपनी मादिमा में स्वये आत्म-तृत्त है--जेसा गीता 
में कहा है।--- 

यरत्वात्मरतिरेव स्यादात्मतृप्तश्च मानव: । 

आत्मन्येब च सन्तुष्ठस्तस्य कार्य न विद्यते ॥ 


“४ जो आत्मरति है, जो आत्मतृप्त हैं और जो आत्मा में ही रूनतुष्ट 
हैं, उनके करने के लिए और कोन कार्य शेष रह गया है? वे वृथा कार्य 
करके क्‍यों समय गंवायेँ ! ” 


एक बार अचानक ब्रह्म-बृ्शन प्राप्त करने ह पश्चात्‌ पनुष्य पुनः 
भूछ जाता है, पुन संसाररूपी वृक्ष के ख्ठें और भीठे फू खाता हे--- 

“ और उस समय उसको कुछ भी स्मरण नहीं गहता। कछ्राचित्‌ कुछ थिनों 
के पश्चात्‌ वह पुनः एक बार पहिले के समान अह्म के ब॒र्शन प्राप्त करता 
है और जितनी चोट़ खाता है, उतना ही वह नीचे की शाखा में बैठा 
हुआ पक्षी ऊपर बैठे हुए पक्षी के मिक्कट जाता है। यदि वह सोमाग्य 
से संवार के तीब आधात पाता रहे, तो बह अपने साथी, अपने ग्राण, ' 
अपने सखा उसी दूसरे पक्षी के निकट ऋमश!ः आता है। और वह 
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जितना ही निकट आता है, उतना ही देखता है कि, उस ऊपर बेंठे हुए 
पक्षी ही देह की ज्योति आकर उसके पंख़ों के चारों ओर खेल रही है । 
और वह जितना ही निकठ जाता है उतना ही उसका रूप बदल जाता 
हैं । धीरे-धीरे वह जब अत्यन्त निकट पहुँच जाता हैं, तब देंखता है, 
कि वह मानों क्रमशः मिलता जा रहा है--अन्त में उसका पूर्ण रूप से 
लोप हो जाता है । उस समय बह समझता है कि उसका ध_्रथक अस्तित्व 
किसी समय में भी न था, वह उसी हिलते हुए पत्तों के भीतर शान्त 
और गम्भीर भाव में बेठे हुए दूसरे पक्षी का प्रातिबिम्ब मात्र है। उस 
समय वह जानता है कि, वह रुतरय ही वही ऊपः बैठा हुआ पक्षी है, बह 
संद। मे ज्ान्त भाव में बैठा हुआ था--यह उसी की महिमा है । वह 
निर्भय हा जाता हैं; उस समय वह सम्पूर्ण रूप से तृप्त होकर धीर 
और ज्ञान्त माव में निमझ रहता है। इसी रूपक में उपनिषद्‌ द्वेतभाव 


श्ज 


से आस्म्म कर पूर्ण अद्देत भाव में हमें ले जाते हैं । 


उपनिषद्यें के अपूर्व कवित्व, महत्व का चित्र, महीद्ध भावस्तमृह 
दिखलाने के लिए सेकड़ों उदाहरण उद्धृत किये जा सकते हैं किन्तु इस 
बक्तृता में इसके लिए समय नहीं है । तो भी एक बात और कहूँगा;-- 
उपनिषदों की भाषा और भाव की गाते सरक है, उनकी प्रत्येक बात 
तलवार के पार के समान, हतोंड़े की चोट के समान साक्षात्‌ भाव से 
हुदूय में आधात करती है ! उनके अर्थ समझने में कुछ भी भूल होने 
'की सम्भावना नहीं हैं--उस संगीत के प्रत्येक सुर में शक्ति है, ओर बह 
हृदय में पूर्ण असर करता है । उनमें किसी प्रकार की अस्यष्टता नहीं है, 


श्र 
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एक भी असम्बद्ध बयान नहीं है, एक भी जठिल 


6.७ वाक्य नहीं है जिससे दिमाग घूम जाय । उनमें 
एक विशेषत्व. अंवनति के चिह्नमात्र नहीं है, रूपकवर्णन की भी 


है......उसमे ज्यादा चष्ठा नहीं को गई है। विशषण के पश्चात 
अस्पहता प्र + ५ 
नहीं है| विशेषण देकर कऋमामत भाव को जटिल करके, प्रकृत 


विषय का पता नहीं मिलता, दिमाम चक्कर में आ 
जाता है, उस समय उस शाख्ररूपी गोरखध॑धे के बाहर निकलने का 
उपाय नहीं मिल्ता--डपनिषदों में इस प्रका' की चेष्टा का कोई भी 
परिचय नहीं पाया जाता । याद यह भानवप्रणीत है, तो यह एक ऐसी 
जाति का साहित्य है, जिसमें अब भी अपने जातीय तेजवीर्य के एक बिन्दु 
का मी हास नहीं हुआ | उपनिषदों का प्रत्येक पृष्ठ तेजवीय से भरा 

"झुआ हैं ; 


यह विषय विंशध रूप स्‌ स्मरण रखने योग्य है--समस्त जीवन 

में मंने यही महाशिक्षा प्राप्त की हे--3पनिषद्‌ कहते हैं, हे मानव, तेजस्वी 
बनो,इर्बलता को त्यागो । मनुष्य कातर भाव से प्रश्न करता है, क्या मनुष्य 
में दुर्बलता नहीं है! उपनिषद्‌ कहते हैं, अवश्य है, किन्तु अधिकतर 
बुबैलता द्वारा क्या यह दुर्बलता दूर होगी ! मैल क्या मेल से छूठता है ! 
चाप के द्वारा पाप अथवा निर्बल्तता द्वारा निभलता दूर होती है | उपनिषद्‌ 
कहते हैं, हे मनुष्य, तेजस्वी बनी, तेजस्वी बनो, उठ 

330 २४48 कर खड़े होओ, वीर्य अवलम्बन करो। जगत के 
अय-ध्न्य बनो,.. साहित्य में केवल इन्हीं उपनिषदों में ही ' अभीः ? 
तेजस्वी बनो। .. ( भयशुन्य ) यही शब्द बार बार व्यवद्धत हुआ है-- 


श्श्ई 


सारत भें विवेकानन्द 


और संसार के किसी शास्त्र में ईश्वर अथवा मानव के प्रति “ अभीः 
--' भमयशुन्य ? यह विशेषण प्रयुक्त नहीं हुआ है। 'अभी/--भयशून्य 
बनो --ओर मेरें मन में अत्यन्त अतीत काल के उस पाश्चात्य देशीय 
सम्राट सिकन्द्र का चित्र उदय होता है--मारनों मैं देख रहा हूँ--“वह 
महाप्रतापशाली सम्राट सिन्‍्धु नद्‌ के तड पर खड़ा होकर अरण्यवासी, 

शिलाखण्डोपविष्ट, वृद्ध, नमन, हमारे ही एक संन्यासी 


पक पक के साथ बात कर रहा है--सम्राट ने संन्‍्यासी के 
सिकन्दर । अपूर्व ज्ञान से विस्मित होकर उसको अर्थ, और मान 


का प्ऱोभन दिखा कर मीस वेश में आने के लिए 
निमंत्रित किया। संन्यास्ती ने अर्थमानादि के प्रछोमन की कथा धुन कर 
हँसी के साथ ग्रीस जाना अर्स्वीकार किया; उस समय सम्राट ने अपना 
राज-प्रताप प्रकाश करके कहा, “ यादि आप नहीं आयेंगे तो में आपको 
मार डाछूँगा ?। यह सुनकर संन्‍्यासी ने खिलाखिलाकर कहा,” तुमने इस 
समय जैसा कहा, जीवन में ऐसतः मिथ्या माषण और कभी नहीं किया । 
मुझकों कौन मार सकता है ! जड़ जगत के सम्राट, तुम मुझको मारोगे 
कदापि नहीं ! में चेतन्यरूप, अज और अक्षय हूँ! मेरा कभी जन्म 
नहीं हुआ और न कभी मेरी मृत्यु हो सकती है! में अनन्त, सर्व व्यापी 
और सर्वज्ञ हूँ | तुम बालक हों; क्या तुम मुझकों मारोंगे ! ” यही सच्चा 
तेज और यही सच्चा वीर्य है! 


है बन्धुमण, हे स्वदेशवासियो, मैं जितना ही उपनिषदों को पढ़ता 
हूँ, उतना ही मैं तुम्हरें लिए आँसू बहाता हूँ; क्योंकि उपनिषयों में 
चार्गित इसी तेजास्विता को ही हमको विशेष रूप से जीवन में परिणत 


श्र 
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करना आवश्यक हो गया हैं । शक्ति शक्ति--यही हमको चाहिए, हमकों 
शक्ति की बड़ी आवश्यकता है। हमको शक्ति कोन प्रदान करेगा ? हमको 
दुर्बक करने के सहस्नों विषय हैं, कहानियाँ भी बद्रुत हैं। हमारे प्रत्येक 

पुराण में इतनी कहानियाँ हैं, कि जिससे संझ्चार में 
“28 जितने पुस्तकालय हैं, उनका तीन चतुथीश पूर्ण ही 
छोड़कर सकता है | जो हमारी जाति को दुर्ब कर सकते हैं, 
उपनिषदों के तेज हम्तमें ऐसी दुर्बडताओं का प्रवेश विगत एक हजार 
करो। ... पर्ष से ही हुआ है। ऐसा प्रतीत होता हे, मानों 

बिमत एक हजार वर्ष से हमारे जातीय जीवन का 
यही एकमात्र लक्ष्य था कि किस प्रकार हम अपने को इुर्बछ मे अधिक- 
तर हुर्ब बना सकेंगे । अन्त में हम वास्तव में कीडों के समान हो गए 
हैं-“इस समय जो चाहे वही हमको कुचछ सकता हैं! है अन्धुगण 
तुम्हारे और मेरे नप्षों में एक ही रक्त का प्रवाह बह रहा है, तुम्हारा जीवन- 
मरण भेरा भी जविन-मग्ण है। में तुमसे पूर्वोक्ति कारणों से कहता 
हूँ के हमको शक्ति, कैवढ शक्ति ही चाहिए। ओर उपनिषद्‌ शक्ति की 
विशाल ख़ान है। उपनिषदों मे ऐसी प्रचुर शक्ति विद्यमान हे कि ते 
समस्त संसार को तेजस्वी कर सकते हैं। उनके द्वारा समस्त संसार 
पुनरुज्जावित एवं शक्ति और वीर्यसम्पन्न हो सकता है। समस्त जातियी 
को, सकल मतों को, भिन्न मिन्न सम्प्रदाथ के दुबंछ, दुखी, १०दृछित 
लोगों को वे उच्च स्वर से पुकारकर रवर्य॑ अपने पेरों खड़े होकर मुक्त होने 
के लिए कहते हैं। मुक्ति अथवस्वाधीनता--वेहिक स्वाधीनता, मानसिक 
स्वार्धीनता, आध्यात्मिक रवार्धीनता यही उपनिषदों का मुहमंत्र हैं। 
संसार भर में यहीं एकमात्र झा हैं, जिनमें उद्धार ($िएककाओआ ) 
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का वर्णन नहीं केन्‍्तु मुक्ति का वर्णन हैं, प्रकृति के बन्‍्धन से मुक्त 
हो भो, दुर्बलता से मुक्त हो भी | 


ओर उपलनिषद्‌ तुमझा यह भी बतढायँग कि यह मुक्ति तुममें 
पाहिल 0 ही विद्यमान हे। उपनिषद्दों के 'उपंदुश की यह ओर भी एक 
विशेषता है । तुप द्वेतवादी हो - कुछ चिन्ता नहीं; डिन्‍तु तुमको यह 
स्वीकार करना ही होगा दि, आत्मा स्वमाव ही से 
आत्मा की पूर्णस्ररूप है । केमक जिसने ही करायी के द्वारा यह 
ध्वेहपावरआ; इस पंछुचित हों गई ॥8। आधुनिक विद्ाासवादी 
विपय में हंत ओर ,+५ 0 0 ! 
दैतवादियों का... ( ए०ेपा०778६ ) जि+ को ऋरविकास ( 2४ए०- 
मत एक ही है। [9600 ) ओर कमसंद्ोच ( 3६8ए787॥ ) कहते 
हैं, गमानुज़ का संकोच ओर विक्वास का सिद्धान्त 
भी ठीक ऐसा ही है | आत्मा अपनी स्वाभाविक पूर्णता से अह8 होकर 
मानों संकोच को प्राप्त होती है, उत्तकी शक्ति अव्यक्तमाव घारण करती 
है; सत्कर्म ओर अच्छे विचारों द्वारा वह पुनः विकास को प्राप्त होती है 
और उसी समय उसकी स्वाभाविक पूर्णता प्रकद हो जाती है। अद्वित- 
चादी के साथ द्वेतवादी का इतना ही मतमेंद्‌ है क्लि अद्वैतवादी आत्मा 
के विकास को नहीं, किन्तु प्रकृति के विकास को स्वीकार करता हे। 
मान लीजिए एक फरदा है और इस परदे में एक छोटा सुराख है। में 
इस परदे के भीतर से इस महान जनप्तमुद्रय को देख रहा हूँ । में प्रथम 
केवल था से मनुष्यों को देख प्कूँगा। मान छीजिए, क्रेब बढ़ने छगा, 
छिंद्र जितना है बड़ा होगा उतना ही में इन एकत्र व्यक्तियों का 
अधिकांश दस सकुंगा । अन्त में छिद्ग घढ़तें बढ़ते पर्दा और छिद्र एक 


ब्रश 
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हो जायेँंगे। तब आपके आर मेरे बीच किसी प्रकार की रुकाबंठ नहीं 
“हगी । इस स्थान में आपके और भुझमें किसी प्रकार का परिवर्तन नहीं 
हुआ | मो कुछ परिवर्तन हुआ वह परदे में ही हुआ आप आरम्भ से 
अन्त तक एक त्ते थे, केवल परद में ही परिवर्तन हुआ था। विकास 
क सम्बन्ध में अद्वेतवादियों का यही मत है -प्रकृति का परिणाम और 
आभ्यन्तरीग आत्मा के स्वरूप का प्रकह्नाश | आत्मा किसी प्रकार भी 
संक।च के। प्राप्त नहीं ही सकती । यह अपरिर्तनशीक ओर अनन्त ह । 
बह मानों मायाहपी परदे से हँड़ो हुई था -जितना ही यह प्रायारुपी 
परदा पतला होता जाता है, उतना ही आत्मा की स्थयंसिद्ध स्वाभाविक 
महिमा का प्रकाश होता है ओर ऋभशः वह अधिकतर प्रकाणभान 
होती है । 


संत्तार इस महान तत्व को भारत से सीखने की अपेक्षा कर रहा 

है। वे चाहे जो कहें, वे जितना ही अपने अभिमान को प्रकाश करने 
की चेष्टा करें, वे क्रमश! दिन प्रतोंदेन जान लेंगे कि बिना इस तत्व 
को स्व्रीकार किए कोई समाज शिक नहीं तकता । क्या आप नहीं देख 
रहे है कि समस्त पदार्थों में केसा भीषण परिवर्तन हो रहा है? क्‍या 
आप नहीं जानते कि पहिलले वस्तुओं को स्वभावतः बुध क्वकर ग्रहण 
करने की प्रथा थी, किन्तु अब वे स्वभावतः अच्छी 

भात्मा स्वभावत्ताा कहकर प्रमाणित हो रही है?! शिक्षाप्रणाली में, 
: और अपराधियों की दण्ड-व्यवस्था में, पागढों की चिक़ित्शा 
की कार्यकारिता | में, यहाँ तक कि साधारण रोग की चिकित्सा पर्यंत 
यही प्राचीन नियम था कि सभी को सभावतः बुरा 
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कहकर ग्रहण करना । आधुनिक नियम क्‍या है आधुनिक नियम के 
अनुसार दागी स्वभाव ही से स्वस्थ हे; वह अपनी प्रकृति से ही रोगों 
को दूर करता हैं। औषधि अधिक से आधिक शरीर में सार पदाओं के 
संचय में सहायता कर सकती है । अपराधियों के सम्बन्ध में यह आधघु- 
निक नियम क्या कहता है) आधुनिक नियम यह स्वीकार करता है कि 
कोई अपराधी वह कितना ही हीन कक्‍्यें। न हो उसमें भी ईश्वरत्व है, 
जिसका कभी परिवर्तन नहीं होता है; इसलिए अपराधियों के प्रति हमको 
तद॒रूप व्यवहार करना चाहिए | अब पहिले के ये सब भाव बदल *हे हैं। 
इस समय केद्खानों की संशोधनागार कहा जाता है। सब विषयों हें 
इसी तरह परिवितन हो रहा है। ज्ञान से काहिये अथवा अज्ञान से-प्रत्थेक 
व्यक्ति के भीतर ईश्वरत्व वतमान है--यह भारतीय भाव अन्यान्य देशों 
में भी नाना भावों से व्यक्त हो रहा है। और केवछ आपके झात्रों में 
हैं। इसकी व्याख्या हैं; उनको यह व्याख्या ग्रहण करनी ही पड़ेगी । 
मनुष्य के ग्राति भनुष्य के व्यवहार में महान परिवितेन हो ज्ञायगा और 
मनुष्य की वुबलताओं को बतलाने वाले ये प्राचीन विचार नहीं रहेंगे । 
इप्त शताब्दी में इन भावों का छोप हो जायमा | इस समय लोग हमारी 
नुक्ताचीनी करेंग। “संसार में पाप नहीं हे,” मैं इस घोर पेशाचिक 
सिद्धान्त का प्रचार कर रहा हैँ - इसीलिए सेसार के प्रत्येक प्रान्त के 
लोगों मे मुझको गाली दी है। बहुत अच्छा, किन्तु हस समय जिन्होंने 
मुझ्षकों बृरा-महा कहा है, उनके ही वेशज मुझको अधर्त का प्रचारक 
नहीं, किन्तु धर्म का प्रचारक कहकर आशीर्वाद केंगे । में चर्म का 
प्रचारक हूँ, अधर्म का नहीं। मैंने अज्ञानान्धकार का प्रचार नहीं किया 
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किन्तु ज्ञान-प्रकाश के विस्तार की चेष्ठा की है, इसे में अपना गौरव 
समझता हूँ । 


समग्र संसार का अखण्डत्व--हमारे उपनिषदों से इस महान 

कर उपदेश को प्राप्त करमे की संसार अपेक्षा कर रहा 
22033 कु है । प्राचीन का की हृदबन्दी और पाधकय इस 
सीखेगा-बह है... समय शात्र कम होते जा रहे हैं। बिजली और माफ 
समग्र जगत का की श्ाक्ति संसार के वीनिन्न अशों का परस्पर परिचय 
५7७ करा रही है। इसके फलस्वरूप, हम हिन्दू इस समय 
अपने देश के आतिरिक्त अन्य सब देशों को क्रेबल भरूतप्रेत, राक्ष्त 
पिशा्चों से पृष्ठ नहीं देख रहे हैं ओर ईसाई-धर्म-प्रधान देशों के छोम 
भी नहीं कहते कि, भारत में केवछ नरमॉसभोजी और असभ्य छोग रहते 
हैं। अपन देंश से बाहर जाकर हम देखते हैं |$, हमारे भाई सहायता 
के लिए अपना हाथ बढ़ाते हैं और मुँह से उत्साहित करते हैं। किसी 
समय अन्य देशों में अपने देश की अपेक्षा ऐसे छोगों की सख्या अधिक 
दिखाई देती है। जत्र वे यहाँ आते हैं, वे भी यहाँ वेसा ही आतृभाव 
उत्साद और सहानुभति पाते हैं | हमारे उपनिषत्रों ने ढाक ही कह हैं, 
अज्ञान ही सर्त प्रभार के दुःखों का कारण है। सामाजिक अथवा 
आध्यात्मिक, अपने जीवन के जिस विषय में चांहे देखिय, यह सम्पूर्ण 
सत्य बोध होता है। अज्ञान से ही हम परसुंपर एक वृप्ते से घुणा करते 
हैं, अज्ञान से ही हम एक दूसरे को जानते नहीं और इसीलिए प्यार 
नहीं करते | जिस समय हम अच्छी तरह एक दूसरे को जान लेंगे उसी 
समय आपस में प्रेम का उदय होगा । श्रेम का उदय निश्चय होंगा- 
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कारण, क्या हम सब एक आत्मस्लररूप नहीं हैं ! इसलिए हम देखते हैं (हि 
च्ेष्टा न करने पर भी, हम सब का एफ्त्वमाव स्ववाव ही से आ जाता 
है। यहाँ तक #, राजनीति और सप्ताजनीति के क्षेत्रों में भी जो 
समस्‍यायें बीम वर्ष पहिडे केवल जात॑य समस्या थीं, इस समय कंवहछ 
जातीयता के आधार से ही उनकी मीमांसा नहीं क्री जा सकती। उच्त 
समस्‍यायें ऋमशः काठन हों रही हैं ओर विशाल आकार घारण कर रही 
हैं। केवल अन्तर्जातीय आधार पर उदार दृष्टि से विचार करने पर ही 
इनकी भीमांसा की जा सकती है। अन्तर्नीतीय संघटन, अन्तर्जातीय 
मंघ, अन्तर्जातीय विधान,--ये ही आजकल के मृलमत्ररवरूप हैं। 
सत्र छोगों के भीतर एड्रत्वभाव किस प्रकार विस्तृत हो रहा है, यही 
उसका प्रमाण हैं | विज्ञान में भी जड़तत्व के सम्बन्ध में ऐसे 
ही सार्वभीधिक भाव ही इस समय आविष्कृत हों रहे हैं। इस 
समय आप समग्र जड़वस्तु को, समस्त संतार को एक अखणड़ 
वस्टुरूप में, बहुत जड़प्तमुत्र सा वर्णन करते हो जिप्तमें आप, में, चन्द्ू- 
घुर्य, यहाँ तक ।$ ओर जो कुछ हैं, सभी इश्त महान श्रमुद्र में विभिन्न 
शुद्ध भेबर मात्र हैं ओर कुछ नहीं। मानसिक हष्ठि से देखने पर वह एक 
अनन्त चिस्तारूपी समृत्र प्रतीत होता है; आप और में उस चिन्तारूपी 
भमुद्र के अत्यन्त छोठ छठे मैवरों के सहश हैं और आत्महृष्टि से देखने 
पर समअ जगत एक अचल, अप खर्तनशील सत्ता अर्थात्‌ आश्मा प्रतीत 
होती है। नी।ते के ।लिए भी संसार लालायित है--यह भी हमारे अन्थों 
में वियमान है | नीतितत्व की व्याख्या के लिए भी संसार व्याकुल है--- 
यह भी हमारे शास्त्रों से ही मिल्ा। | 
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हमको भारत हैं किसकी आवश्यकता है ! यदि विदेशियों को 

इन पदार्थों की आवश्यकता है, तब हमको इनकी आवश्यकता बीत 
गुना अधिक है। कारण, हमारे उपनिषद्‌ कितने ही बढ़े क्‍यों न होँ, 
अन्यान्य जातियों के क्षाय तुलना में हमारे पूर्वपुरुष ऋषिगण कितने ही 
बड़े क्‍यों न हों, में आपत्ते स्पष्ट भाषा में कह देता हूँ कि, हम दुर्बढ हैं, 
। अत्यन्त डुर्वल हैं। प्रथमताः,--हमारी शारीरिक हुर्- 
25 ४३8 है- छता--यह झ्ञागिरिक दुर्पहता कमर से कमर हमारे 
शारीरिक दर्वलता। एफ-तिहाई दुःखों का कारण है । हम आहसी हैं; हम 
कार्य नहीं. कर सकते हैं; हम एकसाथ मिक नहीं 

सकते; हम एक दूसरे से प्रेम नहीं करते हैं; हम बढ़े स्वार्थी हैं; हम तीन 
मनुष्य एकत्रित होते ही एक दूसरे से चुणा करते हैं, ६र्ष्या करते हैं । 
हमारी इस समय ऐसी अवस्था है--हम पूर्णरूप से अस्नेंगठित हैं, घोर 
स्वा्ी हों गये हैं--सैकड़ी शताब्दियोँ से इसीलिए झगद़ते हैं कि तिलक 
इस तरह धारण करना चाहिए या उस तरह । अप्रुक्त व्यक्ति को देखने 
से हमाय भोजन नष्ठ होगा था नहीं, ऐसे आवश्यक समस्याओं के ऊपर 
बह्दे बड़े अन्य लिखते हैं ! जिस जाति के मस्तिष्क की समस्त शक्ति 
ऐसी अपूर्त सुन्दर रामस्थाओं को हक करने में नियुक्त है, उसकी. इस 
समय जेसी अवस्था है, तदपक्षा उप्की उन्नतिं की और क्‍या आशा की 
जा सकती है! ओर हमको शर्म भी नहीं आती | हाँ, कभी कभी शर्मेन्दरा 
होते भी हैं, किन्तु हम जो सोचते हैं उसको कार्य में पर्णित तहीं कर 
सकते । हम अनेक बातें सोचते हैं किन्तु उनके अनुसार कार्य नहीं कर 
सकते ) इस प्रकार तोते के समान चिन्ता करना ह_मारा अभ्यास हो 
गया है--आचरण में हम चहुत पिछड़े हुए हैं। इसका कारण क्या है 
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झारीरिक दोर्बल्य ही इसका कारण हे । दुर्बल मस्तिष्क कुछ नहीं कर 
सकता; हमको अपने मस्तिष्क को बलवान बनाना होगा । प्रथम तो 
हमारे युवकाँ का बलवान बनाना होगा। धर्म पीछे आयेगा। हे मेर 
युवकचन्धुगण, तुम बलवान बनो,--यही तुम्हारे लिए मेरा उपदेश हे । 
गीता पाठ करने की अपेक्षा तुम फुटबाल खलन से स्वर्ग के अधिक 
हि समीप पहुँचोगे । मैंने अत्यन्त साहसपूर्वक ये बातें 
४५ 9०3 ऊंट: कही हैं, ओर इनको कहना अत्यावश्यक है, कारण 
मैं तुमकों प्यार करता हूँ । में जानता हूँ कि कड्जुर 
कहाँ चुभता ह। मेंने कुछ अनुभव प्राप्त किया है। बलवान शरीर से 
अथवा मजबूत पुट्टों से तुम गीता का अधिक समझ सकोगे। छारीर में 
ताजा रक्त होने से तुम श्रीकृष्ण की मद्तती प्रतिमा और महान तेजस्विता 
को अच्छी तग्ह समक्ष सकोंग । जिल समय तुम्हारा शरीर तुम्हारे पेश 
के बह हृढ़ भाव से खड़ा होगा, जच्र तुम अपने का मनुष्य समझामे, तब 
नुमठपनिषद्‌ ओर आत्मा की महिमा भल़ीमाँति समझोग । हम तरह वेदान्त 
को अपनी आवश्यकताओं के अनुप्तार काम में लगाना होगा। मनृष्य अहुघा 
भरे अद्ठतवाद के प्रचार से विरक्त हो जाते हैं। अद्वेतराद, दैेतबाद अथवा 
अन्य कोई वाद प्रचार करना मेरा उद्देश्य नहीं है। हमको उस समय 
आवद्षयक है केवबल--आत्मा का यही अपूर्त तत्व, उत्तकी अनन्त शक्ति, 
अनन्त वीय, अनन्त शुद्धता और अनन्त पूर्णता के तत्व को जानना | 


यदि भें) कोई सन्‍्तान होती तो में उसे जन्‍म के समय से ही 
झुनाता त्विम्त्ति निरक्धनः ? आपने अवश्य ही पुराण में रानी मझाढुसा 
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की वह मुन्दर कह।नी पढ़ी होगी । उसके सन्तान 
होते ही वह उस्तकों अपन हाथ से झूले पर रखकर 
झुलाते हुए उ के मिक2 गाती थी, ' त्वमासे निरक्षनः ? । इस कहानी में 
महान रात्य छिपा हुआ है । आप अपने को महान अनुभव कीजिए, 
आप महान होंगे। सभी लोग पूछते हैं, आपने समग्र सैसार में अप्ण 
कष्के क्या अनुभव ्राप्त किया। अंररेज् लोग पाप, पापी इत्यावि 
अनेक प्रकार की बातें करते हैं; पर वास्तव में यदि सभी अंगरेज अथने 
को पापी समझत, ती वे अफ्रीका के मध्यमाग के रहनेवाले हबशी जैसे 
ही जाते इल्वर की कुंपा से इस बाल पर थे विश्वास नहीं करते | वे ते 
यह विश्वास करते हैं कि संसार के अधीश्वर होकर हमने जन्म धारण 
किया है । वे अपनी श्रेछता पर पृ विश्वास रखते हैं। उनकी धारणा 
है कि (म सथ कुछ कर सकते हैं। इच्छा होने पर हम सूर्यक्रोक और 
सन्द्रठीक की भी सेर कर सकते हैं। इसी इच्छा के घल से वे बढ़े 
हुए हैं । यदि वे अपने पुरोक्षितों के इन वाक्यों पर कि--मनुष्य क्षुद्र हे, 
हतभाग्य ओर पापी है, अनन्त काठ तक वह नरकांग में कूघ होगा,--- 
विश्वात करते, तो जिस रूप में उन्हें आज हमर देख़ रहे हैं, ऐसे बड़े 
कभी न देखते । यही बात में इरत्येक जाति के भीतर देखता हूँ । उनके 
पुगेहित छोग चाहे जो कुछ कहेँ और वे कितने ही क्॒सरकारपूर्ण क्यों 
न हों, डिन्तु उन$ अभ्यन्तर का अह्मभाव छुप्त न होगा, उसका विकास 
अवश्य होगा । हम विश्वास स्रो बेंठे हैं। क्या आप मेरे इत कथन 
पर विश्वास करेंगे ! हम अंग्रेजों की अपेक्षा कप्त विश्वास रखते हैं--- 
सहस्रभुभ कप्त विश्वास रखते हैं। में साफ साफ कह रहा हूँ । बिना कहे 


रमसि निरखना। 
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दूसगा उपाय भी में नहीं देखत।। आप देखते नहीं --- 


209 ३ अंगरेज् जब हमारे धर्मतत्व को कुछ कुछ समझने 
--उनके आत्म-  छेंगते हैं तब वे मानों उसी को लेकर उम्मत्त हो 
विशाल पु जाते हैं । यद्यपि वे शासक हैं, तथापि अपने स्ववेश- 
बल पर 


वासियों के उपहास और ढट्टे की उपेक्षा करके, भारत में 
हमारे ही धर्म का प्रचार करने के लिए वे आते हैं। आप छोगों में से 
कितने ऐप हैं जा एपा काम कर सकते हैं | आप क्‍यों ऐसा नहीं कर 
सकते ! कया आप, जानते नहीं- -इस/लेए नहीं कर सकते! उनकी 
अपेक्षा अ.प अधि- ही। जानते हैं| इसी से ता ज्ञान के अनुप्तार आप 
छा# नहीं कर सकते | जितने के जानने में कल्याण होगा उत्तसे आप 
वुम जानने तो. शी जानते हैं, यही आफत है! आपका रक्त 
बहुत हे, परन्तु दृधित, मस्तिष्क मुर्झर और शरीर दुर्बक हो गया हे। 
शारीरेफ इस छरेर को बरहना होगा। शारीरिक हुर्बलता ही 
हुबलता के हज ाह ह और छह 

कारग तुमसे. तर अनिष्ठों की जड़ है ओर कुछ नहीं । गत कई 
कार्य करते की. सर्दियों से आप नाना प्रकार के संस्कार, आदर्श 
धमता गहों दै। आदे की बातें कर रहे हैं और जब काम करने का 
समय आता है तग्र आपक्रा पता ही नहीं मिलता । अतः आपके आच- 
गो से सार संप्ता क्रमश: विरक्त हो हा है ओर सप्राज-सुधार ,.का 
नाप्र तक समस्त सेसार के उपहात की वस्तु हों गई है | इसका 
कारण कया है! क्या आप जानते नहीं हैं! आप अच्छी कह 
जानते हैं। ज्ञान की कमी तो आप में है ही नहीं ! कुछ अनर्थी 
का मूल काग्ण यहीं हे ह#, आप डुर्व् हैं, अत्यन्त दुर्बछ हैं। आप 
का द्ारील दुर्बल है, मन दुर्बल है, और अपने ऊपर आत्मविश्वास 
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भी बिलकुल नहीं है । सैकड़ों सरियों से ऊँची जाति--राजाओं और 
विदेशियों ने आपके ऊपर अत्याचार करके, आपको चकनाचुर कर ' 
ढाला है। भाश्ये। | आपके ही स्वजनों ने आपका सब बल हरण कर 
लिया है ! आप इस समय मेरुदण्डदीन और पद्इलित कीड़ों के समान 
हैं। इस समय हमें शक्ति कौन देगा ? मैं आपसे कहता हूँ, इसी समय 
हमकों बल और वीर्य की आवश्यकता है। इस शक्ति को प्राप्त करने का 
पहला उपाय है--उपानिषदों पर विश्वास करमा और यह विश्वास 
करना कि, “में आत्मा हूँ !” “मुझे न तो तलवार काठ सकती है, न 

बरछी छेद्‌ सकती है, न आग जला सकती है ओर 
लिपकद असफल न हवा सुखा सकती है; में सर्वशक्तिमान हूँ, सर्वश्ञ 
में विश्वास | हैं। ” इन आशाप्रद और बचनिवाले वाक्यों का 

सर्ववा उच्चारण कगें। मत कहो--हम दुर्खक हैं। 
हम सब कुछ कर सकते हैं । हम क्या नहीं कर सकते हमसे सब्र 
कुछ हो सकता है । हम सबके भीतर एक ही महिमामय आत्या हैं। 
हमें इस पर विश्वास करना होगा । नचिकेता के#सैम|न विश्वासी बनी । 
नाविकेता के विता ने जब यज्ञ किया था, उसी समय नचिज्लेता के 
भीतर श्रद्धा का प्रवेश हुआ मेरी इच्छा हे--आप छोगों के भीतर 
इसी श्रद्धा का आविर्भीाव हो, आपमें से हर एक आदुभी ख़ड़ा हो कर 
इशारे से संसार का चल्ानेवाला प्रतिभासम्पन्न महापुरुष हो, अनन्त 
इइवर्तुल्य हो | मैं आप छोगों को ऐसा ही देखना चाहता हैँ। उप- 
निषदों से आप ऐसी ही शक्ति प्राप्त करेंगे और उपनिषदों से ही आपकों 
ऐसा विश्वास होगा । यह सब कुछ उपानिषदों में है 
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प्राचीन काल में केवल अरण्यवासी संन्यासी ही उपनिषदों की 
चर्चा करते थ! शैकर ने कुछ सदय हो कहा है---“ग्रही मनुष्य भी 
उपनिषदों का अध्ययन कर सकते हैं; इससे उनका कल्याण ही होगा, 
कोई अनिष्ट न होगा; परन्तु अभी तक यह संस्कार 
५8८३० कि उपनिषदों में वन, जमल अथवा पकान्तवास का 
के लिए हैं १ ही वर्णन है--मनुष्यों के मन से नहीं हटा । मैंने 
आप हछोगों से उस दिन कहा था कि जो स्वयं वेदों 
के प्रकाशक हैं, उन्हीं भगवान श्रीकृष्ण के द्वारा वेदों की एकमात्र 
प्रामाणिक ठीका--मीता--एक ही बार अनन्त कार के लिए बनी है ; 
यह सब के लिए और जीवन की सभी अवस्थाओं के लिए उपयोगी है । 
उस पर और कोड दीक-ठिप्पणी नहीं चल सकती । इसी गीता में 
वेदान्त के प्रत्येक व्यक्ति के ।लिए उपदेश हैं॥ तुम कोई भी काम करो, 
तुम्हारे लिए वेदान्त की आवश्यकता है। वद्रान्त के ये सब्च महान तत्व 
केवक अरण्य में अथवा गिरिगुहाओं में आबद्ध नहीं रहेंगे; विचाराल्यों 
मे, प्राथनामच्चिरों मेंछदगिद्रों की कुटी में, मत्त्यजीवियों के गृह में, 
छात्रों के अध्ययन-स्थान में--सर्वत्र ही इन तत्वों की आलोचना होगी 
और ये काम में लाए जायेंगे । हरएक व्यक्ति--हैरएक सन्तान चाहे ओो 
काम करे--चाहे जिस अवस्था में हो---सर्वन्न ही, वेदान्त के प्रभाव 
का बिंस्तार हो जाना आवश्यक है । 


भय का अब कोई कारण नडीं हे । उपनिषदों के सिद्धान्तों को 
केवर्त आदि साधारण जन किस प्रकार काम में छायगे इसका उपाय 
शात्धों में बताया गया हैं । यह मार्ग अनन्त है--धर्म अनन्त है, कोई 


शेदेद 


भारताय जीवन में वेंदान्त का प्रभाव 


इसके पार नहीं जा सकता। तुम्र निष्कपट भाव से जो कुछ करते हो 
तुम्हारे लिए वही अच्छा है | अत्यन्त छोटा कर्म भी 
32 यदि अच्छे भाव से किया जाय, तो उससे अद्भुत 
ज्ञान के प्रचार फल की प्राप्ति होती है। अतएव जो जहाँ तक अच्छे 
की अयोजनीयता. भाव से काम कर सके, करे । मत्स्यजीवी याद अपने 
के अककेल ।. को आत्मा कहकर चिन्तन करे, ते। वह एक उत्तम 
भ्त्स्यजीवी होगा । विद्यार्थी यद्रि अपने को आत्मा 
बिचारे, तो वह एक श्रेष्ठ विद्यार्थी होगा। वकील यादि अपने 
को आत्मा समझे, तो वह एक अच्छा वकील होगा । ओरों के विषय में 
भी यही समझिए | 
इसका फल यह होगा कि, जातित्रिभाग अनन्त काह तक रह 
जायेगा; क्योंकि विभिन्न श्रेणियों में विभक्त होना ही समाज का स्वभाव 
है; पर रहेगा क्या नहीं ! विशेष अधिकारों का अध्तित्व न रह जायगा। 
आतिदवभाग प्राकृतिक नियम है। सामाजिक जीवन में एक विशेष काम * 
में कर सकता हूँ, तो दूसरा काम आप कर तकते हैं। आप एक देश 
का शासन कर सकते हैं तो मैं एक पुराने जुते की मरम्मत कर सकता 
हूँ, किन्तु इस कारण आप मुझसे बढ़े नहीं हो 
22३४० के. सकते | क्या आप मेरे जूते की मरम्मत कर सकते 
विभाग अनन्त हैं! में क्‍या देश का जझ्ञासन कर सकता हूँ ! 
काल तक रद यह कार्यविभाग स्वाभाविक हैं। में जुते की सिलाई 
33/९७/३९४४ करन में चतुर हैं, आप वेदपाठ में निधुण हैं। सह 
नष्ट होंगे । कोई कारण नहीं कि आप इस विज्वेषता के लिए 
मेरे सिर पर॒ पैर रखें | आप यावे हत्या भी करेंगे 
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2. 


तो भी आप प्रह्ंसा करनी होगी ओर मुझे एक सेव चुराने पर ही 
फांसी पर लटकना होगा, ऐस' नहीं हो सकृता | ऐसे अधिकारों का 
ताग्तम्य उठ जायगा | जातिविभाग अच्छा हैं। जीवन-समस्या के समा 
धान के लिए यही एक्रमात्र स्वाभाविक उपाय है। मनुष्य अलग अलग 
बी में विभक्त होंगे, यह आनिवार्य है। जहाँ आप जाइए, मातिविभाग 
रहेगा; किन्तु इसका अर्थ यह नहीं हे हि इस प्रकार के अधिकारों का 
तारतम्य भी ग्हेगा। इनका जड़ से उखाड़ फेंकना होंगा । यदि 
मत्त्यजीबी को आप वेदान्त लिखल यंग तों वह कहेगा, हम और आप 
दोनों बराबर हैं ।आप दाशीनेक हैं, भें मत्स्यजीवी हूँ; प्र इससे छुआ 
क्या ? आप भीतर जें। इश्चर है वही मुझमें भी है । हम यही चाहते 
हैं। किही को का॥ विशेष अधिकार प्राप्त न हो, और अत्येक्त भनुष्य 
की उन्नति के लिए समान सुभीते हों । 


सब छोगों को उनके भीतर स्थित बह्मतत्त्व सम्बन्धी शिक्षा दी । 
प्रत्यक व्याक्ति अपनी मक्ते के लिए स्वयं चेष्ठा करेगा | उन्नति के लिए 
सन से पहिले स्वाधीनता की आवश्यक्षता है | य्रि आप होगों में से 
कोई यह कहने का साहस करे कि, में अमुक स्री अथवा अमुक ढड़के 
की मुक्ति के लिए काम करूँगा, तो यह अत्यन्त अन्याय और भूल 
होंगी । मुझते बारचार यह पूछा जाता है कि, विधवाओं की और 
सारी क्री जाति की उन्नति के उपाय के विषयों में आप क्‍या 
सांचते हैं? में इस प्रश्न का भन्तिम उत्ता यह देता हूँ,--क्‍्या 
में विधवा हूँ जो तृम ऐसा निरथक प्रश्न मुझसे पूछते हो ! क्या में स्त्री हूँ 
जो तृप्र बारंबार मुझसे यहीं प्रश्न पूछते हो ! सञ्री जाति के प्रश्न को हल 
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करने के लिए आगे बढ़नेवाढ़े तुम हा कोन ! 
42289 2 क्या तुम हरएक विधवा ओर हरएक ज्री के भाग्य- 
सकते, हमारा बिधाता साक्षात्‌ भगवान हो ! अछा हो जाओ। 
अधिकार सेवा मे. अपनी समस्याओं की पूर्त्ति वे स्वय॑ कर हेंगी। 
हद! यथच्छाचारी अत्याचात्यों, क्या. तुम समझते हो 
कि तुम सत्र के लिए सब कुछ कर सकते हों ! जाओं, अहग हाँ 
जाआ | ईश्वर सब का चिन्ता करेंग | अपने को सर्वज्ञ समझने बाढ़े 
तुम ही फोन ! नास्तिडो, तुम यह सोचने का दुस्साहस केसे करते हो 
कि तुम्हारा ईश्वर पर अधिकार है । क्‍या तुम जानते नहीं कि प्रत्येक 
आत्मा $श्वर है; का स्वरूप है ! तुम अपना ही कर्म करी, तुम्हारे लि! 
तुम्हार सिर १. बहुत से कर्मों का भार है। नाप्तिकों | तुम्हारी ज्ञाति 
तुमकों आसमान पर चढ़ा दे, तुम्हारा समाज तुम्हारी प्रशंसा के पुल 
बाँध दे । मूर्ख लोग तुम्हारी तारीफ कर सकते हैं; दिन्‍्तु ईश्वर हो नहीं 
रहे हैं; इस लोक में या परछोक में इसका दण्ड तुम्हें अवय मिलेगा । 


अतए्व हरएक श्री को, हरएक पुरुष को--सभी को ईश्वर के ही 
समान देखो । तुम किसी की सहायता नहीं कर सकते, तुम्हें केवल सेवा 
करने का अधिकार है। प्रभु की सन्‍्तान की--यादे भाग्यवान हो तो--- 
स्वयं प्रभ की ही सेथा करो । यादि ईश्वर के अनुग्रह से उसकी किसी 
सम्तान की सेवा कर सकोंगे, तो तुम घन्‍्य हो जाओगे। अपने हीं 
को श्रदुत बड़ा मत समझों । तुम धन्य हो, वयोंकि सेवा करने का 
तुमकों आधिकार मिला है और दूसरों को नहीं पिला । यह सेपा तुम्हारे 
छिए पूजा के तुल्य है। दरिद्र व्यक्तियों में हमको भगवान को देखना 


भदेर, 
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चाहिए--अपनी ही मुक्ति के छिए उनके निकट जाकर हमें उनकी पूजा 
करनी चाहिए; उनमें ईश्वर का वास है | हम छोगों की मुक्ति के लिए 
कितने ही जीव दुःख उठा रहे हैं। हमें रोगी, पागल, कोढी, पापी आदि 
स्वरूपों में विचरते हुए प्रभु की पूजा करनी चाहिए। मेरा वर्णन बड़ा 
काठन हो गया है। मेरा कथन यह है कि हम छोगों के जीवन का सर्व- 
श्रेष्ठ सोभाग्य यही है कि हम इन भिन्न-भिन्न रूपों में विराजमान भगवान 
की सेवा कर सकते हैं। प्रभुत्व से किसी का कल्याण कर सकने की 
चारणा त्याग दो । जिम्त प्रकार पोधे के बढ़ने के डिए जल, मिट्टी, वायु 
आदि पदार्था का संग्रह कर देने पर फ़िर बह पौधा अपनी प्रक्काति के 
नियमानुसार आवश्यक पदार्थों का ग्रहण आप ही कर लेता है और 
अपने स्वभाव के अनुसतार बढ़ता जाता है, उसी प्रकार दूसरों की उन्नति 
के शाधन एकत्र करके उनका हित करो । 
संसार में ज्ञान के प्रकाश का विस्तार करों; प्रकाश, प्रकाश 
छाओ । प्रत्येह व्यक्ति ज्ञान के प्रकाश को प्राप्त करे, 
कप कक जब तक सब लोग भगवान के निकट ने पहुँच जायें 
विस्तार करो।.. तब तक तुम्हारा कार्य शेष नहीं हुआ है, गरीबों में 
ज्ञान का विस्तार करो, घॉनियों पर और भी आधिक 
प्रकाञ् डालो; क्योंकि ब्रिद्रों की अपेक्षा घानियों को आधिक प्रकाश की 
आवश्यकता है । अपड छोमों को भी प्रकाश दिखाओ । शिक्षित मनुष्यों 
के लिए और भपषिक प्रकाश चाहिए, क्योंकि आजकछ शिक्षा का 
मिथ्यामिमान खूब प्रवक् हो रहा है। इसी तरह सबके निकट प्रकाश का 
विस्तार करो । जो काम पढ़ा रह जञायगा वह भगवान करेँग, क्योंकि 
स्वर्थ भगवान कहते हैं,--- 


है १०4] 


भारतीय जाविन में वेशस्त का प्रभाव 


कमण्येबाधिकारस्ते मा फलेधु कदाचन । 
मा कर्मफलमतुभूप्मा ते सद्भोस्त्वकर्माणे ॥ 


४ कर्म में ही तुम्हारा अधिकार है, फूछ में नहीं; तुम इस भाव से 
कर्म मत करो जिससे तुम्हें फल-मोग करना पद | तुम्हारी प्रवृत्ति कर्म- 
(त्याग करने की ओर न हो । ” 


सैकड़ां युग पूर्व हमारे पूर्व पुरुषों को जिन्होंने ऐसे महोत्व पिज्धान्त 
सिखलाए हैं वे हमें उन आवशों को काम में छाने की शक्ति दें ओर 
हमारी सहायता करें । 
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१३. भारत के महापुरुष 


भारतीय महापुरुषों के विषय में कुछ कहने के पहले मुझे उस 

समय का स्मरण होता है जिस समय का पता इतिहास को नहीं 
मिला,--जिस अतीत के अन्धकार में पेठकर भेद 

का ग और जोहने का किंवदुन्तियाँ वृधा प्रयत्न करती हैं। 
भारत में इतने महापुरुष पेदा हुए हैं कि उनकी 

गणना नहीं हो| सकती आर ऋषे पेदा करना छोड़ हजारों वर्षों से इस 
हिन्दू जाति ने और किया ही क्‍या) अतः इन महर्षियों में से युगान्तर 
करनेवाले कुछ सर्वश्रेष्ठ आचायों का वर्णन अर्थात्‌ उनके चरित्र की 
आलोचना करके जो कुछ में समझा हूँ, वही आप के निकट कहूँगा । 
पहले अपने शात्रों के सम्बन्ध में हमें कुछ जान लेना चाहिए | हमारे 
शाज्त्रों में सत्य के दो आदर्श हैं। पहला वह है, जिसे हम सनातन सत्य 
कहते है; ओर दूसरा वह जो पहले की तरह प्रमाण-पुष्ठ न होने पर भी 
विशेष विशेष वेश, काल और पात्र पर प्रयुज्य है। श्रुति अथवा वेदों में 
जीवात्मा ओर परमात्मा के स्वरूप और उनके पारस्परिक सम्बन्ध का 
वर्णन ह, मन्वादि स्प्रतियों में, याशवल्क्यादि संहिताओं में, पराणों और 
तनत्रों में दूसरे प्रकार का सत्य है। ये दूसरे दुजें के अंथ ओर शिक्षाएँ 
श्रुति के अधीन हैं; क्योंकि स्मृति ओर श्रुति में यदि विरोध हों तो श्वति 
को ही प्रमाणस्वरूप गहण करना होगा। शाखसम्भाति यहाँ है। मतलब 
यह कि अति में जीवात्मा को नियति ओर उसके चरम लक्ष्य 


श्४२ 


सारत के गद्धापुरुष 


विधयक मुख्य सिद्धान्तों का वर्णय है; और स्प्रातियों और 
पुराणों का काभ है केवल इन्हीं के राम्बन्ध में गोण विषयों का सविशेष 
बर्णन करना--ते प्रथमोक्त सत्य के ही सिस्तार वर्णन हैं | साधारणतया 
उपदेशों के लिए श्ञाति ही पर्याप्त है। धार्मिक जीवन बिताने के लिए 
स्तार तत्व के विषय में श्ति के कहें उपदेशों से आधेक न 
और कुछ कहा जा क्षकता है, और न कुछ जानने की 
आवश्यकता ही है । इस विषय में जो कुछ आवश्यक हैं, 
पह श्रुति में है, जीवात्मा को सिद्धिप्राप्ति के लिए जो जो उपदेश 
चाहिए, उनका सम्पूर्ण वर्णन श्रुति में है। केवढ विशेष अवस्थाओं के 
विशेष विधान श्रति में नहीं हैं । भिन्न मिन्न समय की विशेष व्यवस्था 
स्ुतियों में दी गईं है| श्रुति में एक विशेषता ओर है। जिन महर्षियों 
ने क्षति में विभिन्न सत्य सम्बद्ध किये हैं (इनमें पुरुषों की ही संख्या 
अधिक है, किन्तु कुछ नार्यों का भी उद्देख है) उनके व्यक्तिगत 
जीवन के सम्बन्ध में अथवा उनके जन्म के सन, तारीख आदि के 
विषय में हमें बहुत कु ज्ञान है; किन्तु उनके सर्वोत्कृष्ट विचार ( उन्हें 
श्रेष्ठ आविष्किया कहन। ही अच्छा होगा ) हमारे देश के धर्म-साहित्य 
बेद्रों में केंसमद्ध और रक्षित हैं, परन्तु स्प्रृतियोँ में ऋषियों की जीवनी 
और प्रायः उनके कार्यकछाप ही देखने को मिलते हैं, स्पृतियों | हीं 
हम अद्भुत, महाशाक्तेशाडी, मनोहर-चस्न्रि ओर इशारे से सारे संक्षार के 
चलानेवाठे भहर्षियों का परिचय प्राप्त करते हैं। उनके समुन्नत ओर 
उज्ज्वल चरित्रि के आगें उनके उपदेश मानों क्रुद्र ज्ञान पढ़ते हैं । 
हमारे ध४ में ईश्व(विषयक जी यह उपदेश है कि ईश्वर निर्गुण ही नहीं 
है किन्तु समुण भी-यह उसकी एक विशेषता है जिसे हमें समझना चाहिए। 


२४४ 
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उसमें व्यक्तिगत सम्बन्धों से रहित अनस्त सनातन 
27०2 कक सिद्धान्तों के साथ साथ असंख्य व्यक्तियों अर्थाव्‌ 

अवतारों के भी उपदेश हैं, परन्तु श्रुति अथवा वेद ही 
हमारे धर्म के मूल हैं, उनमें केवल सनातन तत्व के उपदेश हैं । बड़े बड़े 
अवतारों, बढ़े बड़े आचायाँ और महर्षियों का उल्लेख स्मृतियों और पुराणों 
में हे । और ध्यान देने योग्य एक भ्ात यह भी है के केंवक हमारे धर्म को 
छोड़कर संगार के और सब्र धर्म किसी धर्म-प्रवतेक अथवा धर्म-प्रवर्तकों 
के जीवन से ही अछेय सम्बन्ध रखते हैं! ईसाई धर्म ईसा के, मुसलमान 
धर्म मुहम्मद के, बोद्ध धर्म बुद्ध के, जन धर्म जिनों $ और अन्यान्य 
धर्म अन्यान्य व्यक्तियाँ के जीवन के ऊपर प्रतिष्ठित हैं। इसलिए इन 
महापुरुषों ऊ जीवन के ऐतिहासिक प्रमाणों को लेकर उन धर्मों में जो 
अथेष्ठ बाद्विवातर होता है, वह स्वाभावेक है | थद्रि कभी इन प्राचीन 
महापुरुषों के आत्तित्व विषयक ऐतिहासिक प्रभाण दुर्घेल ब्ोते हैं तो 
डनकी धर्मेरूपी अड्डालिका गिर कर चुर चूर हो जाती है। हमारा धर्म 
ध्यक्तिविशेष के ऊपर नहीं किन्तु सनातन सिद्धान्में के ऊपा प्रतिष्ठित 
धोने के कारण हम उस विपत्ति से मुक्त हैं | किसी महापुरुष, यहाँ तक 
कि किसी अवतार के कथन को ही आप अपना धर्म मानते हैं, सो 
नहीं । कृष्ण के बचनों से वेदों की प्रामाणिकता सिद्ध नहीं होती, किन्तु 
वें वेदों के अनुगामी हैं, इसौसे कृष्ण के वे वाक्य प्रमाण स्वरूप हैं । 
कृष्ण वदो के प्रमाण नहीं हैं, किन्तु वेद ही कृष्ण के प्रमाण हैं । कृष्ण 
का माहत्म्य यहां है |कि, वेदों के जितने प्रचारक हुए हैं उनमें सर्वश्रेष्ठ 
तर ही हैं। अन्याय अवतार और समस्त पहर्षियों के सम्बन्ध मे भी 
ऐसा ही समझिये | हम आरमत ही से यह स्वीकार कर छेते हैं कि, 


बड्क 
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धनुष्य की पूर्णता-प्राप्ति के छिए, उसकी मुक्ति के लिए जो ऋइुछ आधब- 
इयक है उसका वर्णन वेदों में है। कोई और नया आविष्कार नहीं हो 
सकता । समस्त ज्ञान के चरम लक्ष्य स्वरूप पूर्ण एकत्व के आगे आप 
कभी बढ़ नहीं सकते । 


इस पूर्ण एकत्व का आविष्कार बहुत पहिले ही वेदें। ने किया है, 
इसस आधिक अग्रसर होना असम्भव है। “तत्वमसि” का आविष्कार 
हुआ कि आध्यात्मिक ज्ञान सम्पूर्ण हो गया । यह 'तत्वमसि' वेदों में 
ही है| विभिन्न देश, कार, पात्र के अनुसार समय समय की केवल 
लोकशिक्षा शेप रह गईं। इस प्राचीन सनातन मार्ग में मनुष्यों का चलना 
ही शेष रह गया; इसीलिए समय समय पर विभिन्न महापुरुषों और 
आचारयों का अभ्युदय होता है। गीता में श्रीकृष्ण की उस प्रसिद्ध 
चाणी के अतित्क्ति इस तत्व का वर्णन ऐसे हुन्द्र और स्पष्ट रूप हें 
कहीं नहीं हुआ है । 

॥ *यदा यदा हि पर्मस्य ग्लानिर्मवाति भारत । 
अभ्युत्यानमधर्मस्य तदात्मानं सुजाम्यहम्र । 


४ है भारत जमी धर्म को हानि और अधर्म की बूद्धि होती है 
तभी में अपने रूप को प्रकट करता हूँ।” इत्यावि--यहां भारतीग 
धारणा है । 

इसका परिणाम क्या होता है! एक ओर ये सनानत तत्व हैं, जो 
स्वतः्प्रमाण हैं, जो किसी प्रकार की युक्ति के ऊपर नहीं ठेके, जो 
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ऋषियां के ( वे कितने ही बढ़े क्‍यों न हों ) अथवा अवतारों के (वे 
कितने ही महिम्तासम्पन्न क्‍यों न हों ) वाक्यों के ऊपर नहीं ढहरे। 
यहाँ हमारा कथन यह है कि, अन्यान्य देशों की अपेक्षा भाग्तीय 
विचारों की उक्त ब्शिषता के कारण हम वेदान्त को ही संक्षार का 
| एकप्रात्र सावभोमिक, धर्म कहने का दावा कर सकते 
4 ०] हैं । बेदान्त ही संसार का एकमात्र वर्तमान सांवे- 
मैमिक परम मोमिक धर्म है।कारण यह है कि, यह किसी व्यफति- 
क्यों है ! विशष के मत को गर्माण कहकर बहण करने का 
उपदेश नहीं देत । यह फेबछ सनातन तत्वसमूहों 
की शिक्षा देता है। किसी व्यक्तिविशेष के चलाये हुए धर्म को संसार 
की सम्रग्म पानवजाति ग्रहण नहीं कर सकती | अपने ही देश में हम 
देखते हैं कि यहाँ कितने ही महापुरुष हो गये हैं| हम एक छोटे से 
शहर में ही देखते हैं कि उस शहर के छोग' अन्यान्य सेकड़ों छोगों 
की अपना आबश चनते हैं। अतः समस्त संसार का एकमात्र आदश्ष 
मुहम्मद, बुद्ध अथवा ईसामसीह ऐसा कोई एक व्यक्ति किस प्रकार हो 
सकता है ! अथवा उस एक ही मनुष्य के वाक्य रूपी प्रमाणों से सारी 
नीतिविया, आध्यात्मिक सिद्धान्त और घर्म को किम प्रकार सत्य 
स्वीकार किया जा सकता हे ? वेद्ान्त धर्म में इस प्रकार किसी व्यक्ति- 
विज्ञेष के बाकयों को प्रमाण मान लेने की आवश्यकता नहीं । मनुष्य 
की श्ननातन प्रकृति ही इसका प्रमाण है, इसके नीतितत्व मानवनजाति 
के सनातन आध्यात्मिक एकत्व रूप नींव के ऊपर ,प्रतिध्ित हैं। यह 
एकत्व चेष्ठा द्वारा प्राप्त नहीं होता किन्तु यह पहले ही से लब्ध है । 
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दूसरी ओर हमारे ऋषियों ने अत्यन्त प्राचीन काल से ही समझ 
लिया था कि, संसार के आधि्कांश ढोंग किसी न किसी व्याक्ति के 
ऊफा. निर्भर किये चिना नहीं रह सकते । किसी ने 


३० कीलरआ किसी प्रकार मनुष्य एक व्यक्तिविशेष को ईश्वर 


आदशों फी मान छेते हैं। जिन बुद्धदेव ने साकार ईश्वर के 
8:३४०५३७० को. विरुद्ध प्रचार क्रिया था, उनके देहत्याग के पश्चात्‌ 
कया हा प्रचास वर्ष में ही उनके शिष्यों ने उनकों ईइवर 


मान लिया । किन्तु साकार ईश्वर की भी आवहय- 
कता है; और हम जानते हैं, इशवर की बरथा कह्पना से ( प्रायः इस 
प्रकार का काह्पानिक ईश्वर मनुष्य की उपासना के अयोग्य हैं) बढ़कर 
जीवित ईश्वर इस प्रथिवी में समय-समय पर उत्पन्न होकर हम लींगा 
के साथ रहते भी हैं | किसी प्रकार के काह्पनिक ईश्वर की अपेक्षा, 
अपनी कल्पना से बनाई हुई किसी वस्तु की अपेक्षा, अर्थात्‌, ईश्वर 
सम्बन्धी जितनी धारणा हम कर सकते हैं इन सच की अपेक्षा वे पूजा 
के अधिक योग्य हैं। ईश्वर के सम्बन्ध में हम छोग जितनी धारणा 
कर सकते हैं उसकी अपेक्षा श्रीकृष्ण बहुत घड़ें हैं। हम अपने 
मन में जितने उच्च आवश का विचार कर सकते हैं, उसकी अपेक्षा 
बुददेव अधिक उच्च आवर्श हैं, जीवित आदर्श हैं । इसीलिए सब प्रकार 
के काल्पनिक देवताओं को पदच्युत करके वे चिरकाल से मनुष्यों द्वारा 
पूजे जा रहे हैं। हमारे ऋषे यह जानते थे, इसीलिए उन्होंने समस्त 
भारतवातियों के लिए इन महापुरुषों की--इंन अंवतारों की--पूजा करनें 
का मार्ग खोला है। इतना ही नहाँ, जो हमारे सर्वश्रेष्त अबतार हैं, 
उन्होंने ओर मी आगे बढ़कर कहा है;--- 
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६ यथत्‌ निभातमत्‌ सत्य श्रीमवृर्जितमव वा । 
तत्तदेवावगच्छ त्व॑ मम्र तेजों<शसम्मवम््‌॥ ?* 


/ अथांत्‌ मनुण्य। में जहाँ अद्भुत आध्यात्मिक शाक्ते का प्रकाक्ष 
होता है, जानो वहाँ में वर्तमान हैँ; मुझ से ही इस आध्यात्मिक शक्ति 
का प्रकाश होता है 7? 


यह हिन्दुओं के छिए समस्त देशों के समस्त अबतारों की 
उपासना करने का द्वार खोल देता है। हिन्द्र किसी भी देश के झिसी 
भी साधु-महात्मा की पूजा कर सकते हैं ।हम बहुधा ईसाइयों के गिर्नों 
रुप हेंशों के जे और मुसलमानों की मसजिदों में जाकर उपासना भी 
घर्मों के, सब भव- ते हैं। यह अच्छा है। हम इस तरह उपासना 
तार ही हिन्दू के क्यों न करें! मेंने पहले ही कहा है, हमारा धर्म 
उपास्थ हैं। सार्वभौमिक है। यह इतना उदार, इतना प्रश्मस्त है 
के यह सब प्रकार के आदशी को आदर पूर्वेक ग्रहण कर सकता हैं। 
संसार में धर्मों के जितने आदर्श हैं, उनका इसी समय ग्रहण किया जा 
सकता है, और भविष्य में जो समस्त विभिन्न आदर्श होंगे, उनके लिए 
हम घेर्य के साथ अपेक्षा कर सकते हैं। उनको भी इसी प्रकार ग्रहण 
करना होगा; वैदान्तिक घर्म ही अपनी विज्ञाल भुजाओं को कैलाकर 
सबको इंदय से लगा केगा। 


इश्वरावतार के सम्बन्ध में हमारी यही घारणा है। इनकी अपेक्षा 
एक प्रकार के नीचे दर्जे के महापुरुष और हैं। वेंदों में ऋषि शब्द का 


# गीता 
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उल्लेख बारम्बार पाया जाता है. ओर आजकर तो यह एक चार्ित झब्द 
हो गया है। ऋकषि-वाक्य विशेष प्रमाण माने जाते हैं। हमें इसका 
कवि, अर्यात.* टन सेना चाहिए। कार्ष का अर्थ है मंत्रद्गृष्टा 
बिसने धर्म-तत्व रथ जिसने कित्ती तत्व का वुर्शन किया हो। 
काराक्षातकार कर अत्यन्त प्राचीन काल से ही यह प्रश्न पुछा जाता है 
छ्या दै। कि, धर्म का प्रम।ण क्‍या है! बाह्य इन्द्रियों में धर्म 
की सत्यता प्रमाणित नहीं होती. यह अत्यन्त प्राचीन काल से ही ऋषियों 
ने कहा है । 
“४ यतो वाचो निवतन्ते अप्राप्य मनसा सह ।”* 


अर्थात्‌--“मन के सहित वाक्य निसकों न पाकर वहाँ से 
छोट आते हैं। ” 


४ न तन्न चक्षुर्गच्छाते न वामू गच्छति नो मनः । ”ई 


“ जहाँ आँखों की पहुँच नहीं, जहाँ वाक्य भी नहीं जा सकते और 
प्रन भी नहीं जा सकता “ हत्यादि। 


सेकड़ों थुगों से ऋषियों ने यही बात कहीं है--आत्मा का 
अततित्व, ईहवर का अस्तित्व; अनन्त जीवन, मनुष्यों का चरम रक्ष्य 
आदि प्रश्नों का उत्तर बाह्य प्रकृति नहीं दे सकेगी, क्योंकि यह मन्त सद्दा 
परिवर्तनशील है, मानों यह सदा बहता जा रहा है। यह परिमित है, 


न जमीन मन ननणन-म कम कनैकनन नमी कीनिनाननयय-- हि फैलने मानन-न ०० इक अकनवनम मनन कप फल. >न्‍ममानक, सलनन जे फललन-नाकपनन पननल-ं-++ नरम ंकम» लक 


# तेत्तिरीय उपनिषद | 
+ केन उपनिषद। 
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मानों इसके छोटे छोटे टुकड़ कर दिए गए हैं | तो यह क्विप्त प्रकार उत्त 
अनन्त, अपखिरतनशील, अछण्ड, अधिभाज्य सनातन वस्तु के विषय मैं 
कछ कह प्बकता न ? यह कदापि सम्भव नहीं और चेतन्पहीन जड़ 
पदार्थ में इन प्रश्नों का उत्तर प्राप्त करने की मनुष्य जाति ने जभी वृथा 
चेए्ठा की है तभी परिणाम कितना भयानक छुआ है, इतिहास इसका 
साक्षी है। फिर यह वेदोक्त ज्ञान कहों से आया ! ऋषि होने से यह 
ज्ञान प्राप्त होता है ' यह ज्ञान इन्द्रियों में नहीं है। क्‍या इन्द्रियाँ ही 
मनुष्यों के लिए सच कुछ हैं ! यह कहने का किसे साहस है कि इन्द्रियाँ 
ही सारसवैस्थ हैं । एम औवन में, सभी के जीवन में एक सगय आता 
है, जब कि हमारे सामने ही हमारे किसी प्रियजन की मृत्यु दो जाती 
है अथवा हमें अन्य किसी प्रकार की चोट छूग जाती है अथवा आनन्वु 
की मात्रा हुई ते ज्यादा हो जाती है,--इन सब अवश्याओं में कभी- 
कुभी मन मानों एकदअ स्थिर हो जाता है। कभी-कभी तो ऐसा भी 
है।ता है कि प्रन स्थिर होकर क्षण भर के लिए अपने सच्चे स्वरूप को, 
उस अनन्त का, देख छेता है, जहाँ न मन की पहुँच है ओर न चाक्‍्यों 
की । साधारण भनों के ही जीवन में ऐसा होता है। इस अवस्था को 
अभ्यास्त के द्वारा प्रगाढ़, स्थिर ओर पूर्ण रूप देना बाहिए। हजारों वर्ष 
पहले ऋषियों ने आविष्कार किया था कि आत्मा न तो इन्द्रियों द्वारा 
ही बद्ध हे और न क्रिंसी सीमा से ही घिर सकती है; केवठ इतना हीं 
नहीं, वह ज्ञान के द्वारा भी सीभावद्ध नहीं हो सकती | हो समझना 
है।गा कि ज्ञान उस आत्पन्पी अनन्त साँकल का एक श्रुद्र अंश मात्र 
है, सत्ता शान पे भिन्न नहीं है, ज्ञान उसी सत्ता का एक अंश है। 
बढ़पियों ने ज्ञान की अतीत भूमि में निर्मम होकर आत्मा का अनुसन्धान 
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किया था । ज्ञान पद्चेन्द्रियों हारा सीमाबद्ध है। आध्यात्मिक जगत 
के सत्य को प्राप्त करने के लिए मनुष्यों को ज्ञान की अतीत भूमि-में 
इन्द्रियों $ बाहर जाना होगा । और इस समय भी ऐसे मनुष्य हैं जो 
पद्चेन्द्रियों की सीमा के बाहर जा सकते हैं। ये ही ऋषि कहलाते हैं, 
क्यॉर्क आध्यात्मिक प्तत्यों के साथ इनका साक्षात्‌ होता है । 


अपने सामने के इस मेज को जिस प्रकार हम प्रत्यक्ष प्रमाण मे 
जानते हैं, उसी तरह वेदोक्त सत्यों के प्रमाणों को मी प्रत्यक्ष अनुभव« 
से हम जान सकते हैं। मेंज को हम इन्द्रियोँ से देख रहे हैं और 
आध्यात्मिक सत्यों को भी हम जीवात्मा की ज्ञानातीत अवस्थ' में 
साक्षाव्‌ देखते हैं | ऐसा ऋषित्व प्राप्त करना वेश, काठ, लिंग अथवा 
जातिविशेष के ऊपर निर्भर नहीं करता ) वात्यायन निर्मयता प्र॒र्षधक 
कहते हैं कि, यह ऋषित्व ऋषियों की सन्‍्तानों, आर्य-अनायोँ, यहाँ तक 
# म्हेच्छों की भी साधारण सम्पात्ति है । 


यहीं बेदों का ऋषित्व है; हमकों भारतीय धर्म के इस आदर्श 
को सर्वदा स्मरण रखना होंगा और मेरी इच्छा है कि संसार की अन्य 
जातियाँ भी इस आवर्श को समझकर याव्‌ रखें, क्योंकि इससे विविध 
धर्मों का वादुनविबाद कम हो जायगा। शास्रों के अध्ययन से धर्म की 
प्राप्ति नहीं होती, अथवा मतमतान्तरों या बचनों द्वारा यहाँ तक कि 
तकयारक्त और विचार के द्वारा भी धर्म की प्राति नहीं होती । हमें धर्म- 
साक्षात्कार करना होंगा।क्षि होना हीगा। ऐ मेरे मत्री, जब तक आप 
क्षि नहीं बनेंगे, जब तंक आध्यात्मिक सत्य के साथ साक्षात्‌ नहीं 
होगा, ।मिश्रय है कि तब तक आपका धार्मिक जविन आरम्प नहीं हुआ 
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हु जब तक आपकी यह ज्ञानातीत अवस्था आरम्भ नहीं 
रे के ग्रेती तब त% धर्म केवछ कहने ही की बात है, तब 
लिए ऋषि होना तेंके यर केवल घर्मप्राप्ति के छिए तेयार होना ही है, 
द्वोगा। बुददेव तथा तब तक आप दूससें के ही मुँह का ज्ुठन ख़त हैं । 
नकल कर एक समय बुद्धदेव के साथ कुछ ब्राह्मणों का तक 
हुआ। उस समय उन्होंने एक सुन्दर कहानी कही--वह यहाँ 
पर ठीक प्रयुक्त होती है । ब्राह्मणों न बुद्धदुव के पाप्त आऊर बह्ष के 
स्वरूप पर प्रश्न किये। उस महापूरुष न उन्हींते प्रश्न फैया, “आपने 
क्या अह्म को देखा हैं १? उन्होंने कहा, “नहीं, हमने बअह्न 'ो नहीं 
देखा ।” बुद्धंदव ने पुनः उनसे प्रश्ष किया, “ आपके पिता ने क्या 
असको देखा है ।”?--/ नहीं, उन्होंने भी नहीं देखा |” “क्या आपक 
पितामह न उसको बेखा है | ?-..." हम समझते हैं कि उन्होंने भी उसको 
नहीं देखा ।” तब बुद्धदेव ने कहा, “ पित्रे, आप के पितुक्तामहों ने 
भी जिसको नहीं देखा, ऐस पुरुष के विषय पर जाप किक्त प्रकार विचार 
द्वारा एक कूसरे का परास्त करने की चेष्ा कर रहे हैं !” समस्त संध्षार 
का यहीं हाल है । वेदान्त की भाषा में हम कहेंगे--- 
४ जायमात्मा अवचनेन रुम्यो 
ने मेधया न बहुना क्षतेन। ?? * 
४ यह आत्मा वामाढम्बर से प्रापनलसहीं की जा सकती, असर बुद्धि 
से भी नहीं, यहाँ. तक कि, बहुत वेद्पाठ से भी उम्तकी प्राप्ति करना 
सम्भव नहीं है |”? 


+ कठोपनिषद ह 








नी ततनऊ-नत--- सन अननननसरसगरन>गरननन++ “+ ज+.. >ननननगगनगभग#2«># मनन. अमन 


र५र 


भाश्त के महापुरुष 


संप्तार की समस्त जातियों से वेदों की भाषा में हमकी कहना 
होंग।;--तुम्हारा लड़ना और झगड़ना वृथा है, तुम जिस ईश्वर का 
प्रचार करना चाहते हो, क्या तुमने उसको देख़ा है ) यदि तुमने उस्तको 
नहीं देखा है तो तुम्हाश प्रचार करना वृथा है; जो तुम कहते हा वह स्वयं 
नहीं जानते; और यदि तुग ईश्वर को बेख छोगे तो तुम झमड़ा नहीं 
करोगे, तुम्हारा चेहरा चम्कने छगेगा। उपनिषदों के एक प्राचीन 
प्रत्येक हिन्दू को. पे ने अपने पुत्र को बहज्ञान प्राप्त करने के लिए 
ऋषित् छठाम गुरु के पाप्त भेजा था। जब लड़का वापस आया, 
48,006 । तो पिता ने पूछा, “तुमने क्या साखा!” पुत्र ने उत्तर 
दिया, अनेक विद्याएँ सीखी हैं। पिता ने कहा, “ यह 

कुछ नहीं है; जाओ फिर गुरु के पराक्ष जाओ ।” पुत्र मुझ के पास गया, 
कड़के के छोठ आने पर पिता ने फिर वहीं प्रश्न पूछा। लदृके ने फिर भी 
वही सर्व वियाओं की बात कहीं। उप्तकों एकबार और गुरु के पात्त 
जाना पद्षा । इस बार जब वह लोटकर आया तो उसका चेहरा चमक 
रहा था| तब प्रिंता ने कहा, “बेठा, आज तुन्हाय चेहरग ब्रह्मशानी 
के समान चमक रहा है?! जब तुम्र ईश्वर को जान छीगे तो तुम्हारा 
मर, स्वर, सारी आक़ाति बदल जायगी। तब तृप्र मनुष्यजाति के लिए 
महाकल्याण स्वरूप हो जाओगे | ऋषि हीने पर उसकी झाक्ते को कोई 
नहीं रोक सकेगा। यही ऋषित्व है और यही हमारे घम का आदर्श है। 
और शेष जो कुछ हैं--ये सब वचन, ग्राफि-बिचार, वुर्शन, दैतवाद, 
अद्वेतवाद, यहाँ तक कि वेद भी--यही ऋषित्व प्रात्त करने के सोपान 
मात्र हैं; गाँण हैं | प्ऱवित्व प्राप्त करना हीं मुख्य है। “वेद, ब्याकरण, 
ज्योतिषादि सब गोण हैं; जिसके द्वारा हम उस अपरिविर्तनगीह् वस्तु 
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का साक्षात्‌ प्राप्त करते हैं वही चरम ज्ञान है।” जिन्होंने यह प्राप्त किया 
ह वें ही वैदिक ऋषि हैं। ऋषि का अर्थ है एक विशेष अवस्था का 
पुरुष । यथार्थ हिन्दू होते हुए हमें अपने जीवन के क्रिसी न किसी 
अवस्था में यह ऋषित्व प्राप्त करना ही होगा और ऋषित्व प्राप्त करना 
ही हिन्दुओं के लिए माक्ति हे। कुछ सिद्धान्तों में ही विदवास करने से, 
सहस्रों मन्दिरों के दर्शन से अथवा संध्षार भर की कुछ नदियों में स्नान 
करने से, हिन्दू मत के अनुसार मुक्ति नहीं होंगी। ऋषि होने पर, मंत्र- 
द्रष्टा होने पर ही माक्ति प्राप्त होगी। 


पिछले सम्रय की बातों की आलोचना करने पर हम देखते हैं 

के, इसी समय सारे संसार को आलोड़ित करने वाले गहापुरुषों, श्रेष्ठ 
अवतारों ने जन्म घारण क्रिया है। अवतारों कि संख्या बहुत 
है । भागवत के अनुसार भी अबतारों की संख्या असंख्य 
है; इनमें से राम और क्रृष्ण ही भारत में विशेष भाव से पूजे 
जाते हैं । महर्षि वाल्मीक्ष इस आचीन वीग्युग के आदश हैं, जिन्होंने 
सत्य परायणता ओर प्म्रम नीतितत्व के साकार मूर्ति स्वरूप, आवशी 
तनय, आदझश पति, आवु् पिता, सर्वोगरि आदर्श राजा रामचन्द्रजी 
का चरित्र चिंत्रण करके हमारे सम्मुख स्थापित 

आइए दिककमारी, किया है। महाकाँवें ने जिस भाषा में रामचस्त्रि का 
सीतादैवी । वर्णन किया है, उसकी अपेक्षा आधिक शुद्ध, भधुर, 
अथवा सरल माघा हो ही नहीं सकती | और सीता के 

विषय में क्या कहा जाय ! आप संगार के समस्त प्राचीन साहित्य को 
अध्ययन करके समाप्त कर सकते हैं, और में आप से निःएछ्ोच कहता 
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हैँ कि आप शसार के भारत्री साहित्य को भी सम्राप्त कर सकते हैं, किन्तु 
उसमें से आप सीता के समान दूसरा चत्जि नहीं निकाल सड़ेंगे। सीता- 
चरित्र असाधातण है। यह चरित्रि सदा के लिए एक ही बार चित्रित हुआ 
है । राम तो फदाचित अनेक हो गये है, किन्तु सीता और नहीं हुई । 
भारतीय ख्रियों को जसा होना चाहिए, सीता उनके लिए आदर हैं । 
स्नीचरित्र के जितने भाग्तीय आदर्श हैं वे सब सीत। के ही चरित्र से 
उत्पन्न हुए ए और समग्र आयावर्त मूत्रि में सहस्नों वर्षों से व आबाल- 
वृद्ध-वनिता #ी पूजा पा रही हैं। महामहिमामयी सीता, स्व शुद्धता से 
भी शुद्ध, सहिण्णता का परमोच्च आदर्श सीता सदा इसी भाव से पूजी 
जायँगी । जिन्होंने बिलकुछ विचलित न होकर ऐसे महादुःख़ का जीवन 
व्यतीत किया, वही नित्य-साध्वी, सदा शुद्ध-स्वभाव सीता, आदर्श पत्नी 
सीता, मनुष्य छोक, यहाँ तक कि देंवढ्ोंक फ्री भी आदर्श मूर्ति पुण्य- 
चरित्र सीता सदा हमारी जातीय देवी बनी रहेगी। हम सभी उनके 
' अर्श्रि क्रो भलीभाँति जानते हैं, इसलिए उनका विशेष वर्णन करने की 
आवश्यकता नहीं है । हमारे सब्र पुराण नष्ट हो सकते हैं, यहाँ तक कि, 
हमारे वेद भी छुप्त हो सकते हैं, हमारी संस्कृत भाषा सदा के लिए कांल- 
स्रोत में वित्त हो सकती है, किन्तु मेरी बात ध्यानपूर्वक छुनिये, जब 
तक भारत में अतिशय ग्राम्य भाषाभ।धी पाँच भी हिन्दू रहेंगे, तब तक 
सीता की कथा विथमान रहेगी । सीता का प्रवेश हमारी जाति की 
अस्थिमज्ञा में हो चुका हैं; प्रत्येक हिन्दू नरनारी के झोणित में सीता 
विराजमान हैं; हम सभी सीता की सन्‍्तान हैं। हमारी नारियों को 
आधुनिक भावों में संगठित करने की जो चेष्ठाएँ हो रही हैं, यदि उने 
सब प्रयत्नों में उनको सीताचरित्र के आदर्श से नष्ट करम की चेश्ा 
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होगी तो वे सब असफल होंगे । और हम प्रतिदिन इसका उदाहन्ण 
देखतें हैं। भारतीय नारियों से सीता के चरण-चिह्नों का अनुप्तरण 
कााकर अपनी उल्नाति की चेष्ठा करनी होगी । यही भारतीय नारियों 
की उन्नति का एकमात्र पथ है । 


इसके पश्चात्‌ उनकी आलोचना करनी चाहिए जो नाना भाव से 

पूजे जाते ह--जों आबाल-बृद्ध-वनिता सभी भारत- 

गीता की साकार द्ासियों के परम प्रैय इधदेवता हैं। में उनको लक्ष्य 

* अल करके यह कह रहा हूँ जिन्हें भागवतकार अवतार 
कहके भी तृप्त नहीं होते - कहते हैं--- 


/एते चांशकला: पुंसः कृष्णस्त भगवान स्वयम्‌।? 


“अन्यान्य अवतार उस भगवान्‌ के अंश और कलास्वरूप हैं, 
किन्तु कृष्ण स्वये ममवाच हैं ।” 


और जब हम उनके विविध-भाव-समन्वित चरित्र के विषय में 
आलोचना करते हैं, तब उनके प्राति जो ऐसे विशेषण प्रयुक्त हुए हैं 
उससे आश्चर्य नहीं होता। वे एक ही स्वरूप में अपूर्व सैन्‍्यातती और 
अद्भुत भृही थ, उनों। अत्यन्त अद्भुत रत्ाशाक्ते का विकास था 
और उनमें अद्भुत त्याग भी था। बिना गीता का अध्ययन किये 
कृष्णचरिन्रि कमी समझ में नहीं आ सकता, क्योंकि अपन उपकदेशों 
के वे आकारज्वरूप थे। सभी अवतार जो प्रचार करने को आये 
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थे, उनका जीवन ही उन उपदेशों का उदाहरणस्वरूप था। गौता 
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के प्रचारक कृष्ण सवा भगवद्वीता के उपदेजश्ञों की साकार मूर्ति थे, 
वें अनासक्ति के उज्ज्वल उदाहरण थे। उन्होंने बहुतों को राजा 
बनाया, किन्तु स्वयं सिंहासन पर अधिकार नहीं क्रिया; जिनके कहने दी 
से राजा अपने अपने सिंहासनों को छोड़ देतें थे ऐसे समग्र भारत के 
नता ने स्वयं राजा होना नहीं चाहा | उन्होंने बाल्यकाल में जिस सरल 
भाव से गोपियों के साथ क्रीड़ा की, जीवन की अन्य अवस्थाओं में भी 
उनका वह सर स्वभाव नहीं छूठा । 


उनके जीवन की उस चिरस्मरणीय घटना की याद्‌ आती है 
जिसका समझना अत्यन्त कठिन है। जब तक कोई पूर्ण बहाचारी और 
पवित्र स्वभाव का नहीं बनता, तब तक उसे इसके समझने की चेष्टा 
करना उचित नहीं । उस प्रेम का अत्यन्त अद्भुत विकास--जी उस 
वृन्दावन की मधुर लीला में रूपक भाव से वर्णित 

श्रीकृष्ण और ३. ३, ३ 5 5 5३ 
गोपी-अ्रेम | हुआ है--प्रमरूपी मादिशा के पान से जो उन्मत्त 
हुआ हो उसको छोड़कर उसे और कोई नहीं समझ 
सकता | कोन उन गोपियों के प्रेम्त से उत्पन्न विरहयेत्रणा के भाव को 
समझ सकता है, जो प्रेम आदर्श स्वरूप है, जो प्रेम प्रेम के अतिरिक्त 
और कुछ नहीं चाहता, जो प्रेम स्वर्ग की भी आकांक्षा नहीं करता, जों 
प्रेम इहलोक और पंरकोक की किसी मी चह्तु की कामना नहीं करता 
और हे मित्रों, इसी गोपीप्रेम द्वारा सगुण और निर्गुण इश्वरवाद्‌ के झगड़े 
का फेसला हुआ है। हम जानेत हैं, सगुण ईश्वर मरमुष्य की उच्चतम 
घारणा है | हम ग्रह भी जानते हैं कि, वाशनिक हाट से समग्र जगदू- 
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व्यपी --समस्त संक्तार जिसका विकासमात्र है--उस निशुण ईश्वर में 
विश्वास ही स्वाभाविक है । एक ओर हम साकार वरतु की कामना करते 

हैं, ऐसी पस्तु चाहते हैं जिसको हम पकड़ सकें, जिसके 
ऑपीप्रेम में सगुण हे मे अपने इबेय को पउत्स <५ 
और निशृण ईश्वर "मल में अपने हृदय को उत्सर्ग कर सकें | 
बाद का सामजल्य इसलिए सगुण ईश्वर ही मनुष्य-स्वभाव की उच्चतम 
विद्यमान है। धारणा है । किन्तु युक्ति इस धारणा से सन्तुष्ट नहीं 
होती । यह वही आती प्राचीन, प्राचीनतम समस्या है--जिसका बहमसूओं 
में विचार किया गया है, वनवास के समय युविष्ठिर के साथ द्रोपदी ने 
जिपका विचार सऊ्िया हे--यादि एक सगुण, सम्पूर्ण दयामय, सर्वशक्ति- 
मान इंइवर हैं तो इस नारकीय संसार का अस्तित्व क्‍यों है! उसने 
इसकी सुष्टि क्यों की | उस इश्वर को महापक्षपाती कहना ही उचित 
है। इसकी किसी प्रकार मीमोंसा नहीं होती; केवल शात्रों'में गोपी- 
प्रेतन-सम्बन्धी जो वन है, उसीते इसकी मरीर्मासा हुई है । कृष्ण के प्रति 
किसी विशेषण का प्रयोग करना वे नहीं चाहती; वे यह जानना नहीं 
चाहती कि कृष्ण सूहिकर्ता हैं, सर्वशक्तिमान हैं | वे केवछ यही समझती 
हैं के कृष्ण प्रेममय हैं; यही उनके लिए ययेष्ट है। गोपियाँ कृष्ण की 
केवल पृन्दावन का कृष्ण समझती हैं । बहुत सेनाओं के नेता राजाधि- 
राज कृष्ण उनके निकठ सदा गोप ही थे । 


“न घने न जन न च सुन्द्री कावितांवा जगदीश कामये। 
मम जन्माने जन्मर्नाइवरें भवताद्भक्तिरहेतुकी लाये ॥” 


#है जगदीश, में धन, जन, कविता अथवा सुन्द्री--कुछ मां 
नहीं चाहता; है ईश्वर, आप के प्रति जन्मजन्मान्तरों में मेरी अहेतुकी 


ब्््जर 


साश्य के 4२५७७ 


के 
र 
५ 


नाक्ति हो ।? यह अध्तुकों भा, ये निष्काम हू बर्म हे «तहा: मं 
एक नप्रा अध्याय ह | मनुष्यों के इतिहास में सश्रि.त अबतान क्र 
के मुंह से सबसे पहले भारतक्षेत्र में ही यह तत्व निकला था । भथ के 
चरम -कामना के धर्म सदा के लिए चले गये और मनुष्यन्त पथ कै 
व्वाभाविक नरक के भय और स्वर्ग-सुख-मोग की इच्छा की जाह ृ! 
अधतुकी भक्ति और निष्काम कर्मरूप श्रेष्ठ आदशी का अध्युदय ना । 


०] 


इस प्रेम्त की महिमा और क्‍या कहूँ! मैंने आप लोगों से +ह्ा मै 

कि गोपीप्रेमत उपलब्ध ऋरना बढ़ा कठिन है। हमारे बीच ऐसे मूली का 
अभाव नहीं है, जो श्रीकृष्ण के जीवन के ऐसे आते अपूर्य अंश हे 
अवभत तात्पर्य के समझने में असमर्थ हैं। में पुनः कहता हूँ हर हमार 
ही रक्त से उत्पन्न अशुद्धात्मा अनेऊ मूर्ख हैं, भी 

अशुद्धचित् मोपी-प्रेम का नाम सुनते ही मानों उश्चद्नों अत्फत 
बह का रा अपवित्र समझकर भय से दूर माग जाते हैं। उनसे 
अनेधिको में सिर्फ इतना ही कहना चाहता हूँ कि पहले अपने 
मन को शुद्ध करो और तुमकों यह भी हमाण रखना 

रघाहिए कि, निन्‍्होंने इस अद्भुत गोपी-प्रेम का वर्णन किया हैं, ३ 
और कौई नहीं, आजन्म शुद्ध व्यासतनय शुऋदेव हैं। जब तक 
इदय में स्वार्थपरता रहेगी, तब तक मगवत्‌प्रम अप्न्भव है। यह केवल 
दृकानदारी है के ' में आपको कुछ देता हैँ, भगवान, आप भी म्रन्नको 
कुछ दीजिये।” और भगवान कहते हैं, ' यादि तुम प्रेश्त न उसोगे, तो 
तुम्हारे मरने पर मैं तुम्हें देख ढुँगा--चिरकार तक तुम्दें जलाकर मार्खेगा।' 
सकाम व्याकति की ईश्वर-धारणा ऐसी ही होती है । जब तक मललिए्क 


रण 


भारत रे (वेजेपभपण ५ 


० 4 का पा 


पे ऐ, ताज 'की वा ते गोण्चों " प्रेजनेत विखह की उध्ण 
मंुण क्वित १ समझ्ंगे 


“ सुतवंधन शोकनाइने सवस्तिवेणुन। शुष्ठु चुम्बित । 
इतरतगाविस्मारणें चुणां बितर बी९ गरतेप्वशम्रतथ ॥7* 


“शुक्र बार, केवल एक ही बार यादि उन मधुर अधोएँ का चम्बस 
प्राप्त हों ओर जिसका तुमने एक बार चअम्बन किया है, चिरकाढ तक 
तम्शरे छिए उसकी पिपाक्ता बढ़ती जाती 8, उसे श्रकलछ दुःख दूर 
'॒जाते हैं, तब जन्यान्य विषयों की आसक्ति दर हों जाती हैं 
फ्बए तुम्वी उस तमय प्रीति की वस्तु डो जाते हो । ” 


पहले, #चिन, नाप-बश भर इस छुद्धर सिथ्का पैहार ५ आते 
जाहचि का छोड़िय । तभी, फेवछ तभी आ५ गोपी, को शभश्नेंम । 
यह तन। िशुद्ध है फि, बिना स* कुछ छोड़े इसको समझने की बेष्ा 
काना ही अनुचित ऐ। जब तक आत्मा पूणरूप क्षे पविन्न नहीं होंती, 
त4 तक इसको समझने की चेष्टा छरना वरथा है। हर समय जिमके' 
हकूय म॑ ब्यप, धन, यशोशिप्सा के बुठब॒छं उठते हैं, वे ही गोर्पाप्रे 
समझने और उसकी समाठोचना करने का माहश करते हैं | क्षष्ण , 
अवतार का मुख्य उद्देश्य यही गोपी-प्रेम की शिक्षा है! यथा तक कि, 
इशनशाख-शिगेमाणे गीता पर्यन्त उस प्रमोन्‍्मत्तता की बराबरी नहीं 
कर सकती | काण, गीता में साधक को धीरे घीरे उदी चरम तृक्ष्य 
मुक्ति साधन क। उपदेश दिया गया है; किन्तु इस मोपीप्रेम में ईश्वर- 





# औमदूभागवत | 


वा तन आन 


गद० 


भारत के पहाएउुप 


ग्सास्वाद्‌ की उच्मतता, घोर प्रेमोन्मचता विद्वान 
ह५३/३४२ ३४२५ है; यहाँ गु्, शिष्य, शा्र-उपंदेश, उन्वर, सवा 
प्रेम का स्थान हे-- गेंद एकाका: है; भय के घर्म का चिह्न पात्र नहीं 
केवल त्यागियों. है; सब वह गया ह--शेष्र रह आई हैं क्रेवल प्रेमोन्स- 
५ त्तता | उप सत्य ऊँसार का कुछ भी सपरण नहीं 

रहता, भक्त उस सप्रय संत्नार पे उसी क्षष्ण, एक्षमात्र 
इसी कृष्ण के अतिरिक्त और कुछ नहीं देखता, उप्त स्धय वह तन 
प्राणियों में ऋष्ण के ही दृशन करता है, उच्तका मैंह भी उप्त समय 
क्ुष्ण के ही सप्रान दीखता है, उप्तकी आत्मा उप्त सम्रय ऊष्णवर्ण मै 
"ड्रग जाती है। महानुभव क्रृष्ण की ऐसी पहिमा है ! 


श्रीकृष्ण के जीवन ही छोटी छोटी बातों में समय बूथ पत 
गवाँओं, उनके जविन के जो मुख्य अंश हैं, उन्हीं का सहारा छेना 
चाहिए ! क्रृष्ण के जापिन-चरित्र में बहुत म्ता पऐैतिहाप्िक विरोध परिक 
सकता है । अनेक विषय छछ या कप से जोड़े गए हूँ । ये स्रभी त्तत्य 
हो सकते हैँ, उिन्तु फिर भी उप समय सभात्र में 

कृष्णीपदेश का जो एक अपूर्व नये भाव का उदय हुआ था, उसका 
४०३४३ २ कुछ आधार अवश्य था। अन्य क्रिप्ती भी महापुरुष 
पेतिहासिकल |. के जीवन की आलोचना करने पर यह ज्ञान पड़ता है 
, कि, वह जीवन अपने पूर्ववर्ती कितने ही भावों की घनि 

मात्र है; हम देखते हैं कि उतने अयने देश में, यहाँ तक कि, उत्त समय 
में जेसी शिक्षा प्रचलित थी, केवछ, उसीक्रा प्रचार किया है; यहाँ तक 
कि उस भहापुरुष के अस्तित्व पर भी सन्देंह दो सकता है, दिन्‍्तु कृष्ण 


| 
डा हः 


घेर 


शर्त में विवेकागम्द 


के निष्काम कर्म और (निष्काम प्रेमतत्त्व के ये उपदेश संसार में मोछिक 
आविष्कार नहों हैं, इसको मला सत्य साबित कीजिए | यदि ऐसा नहीं 
कर सकते ते यह अवश्य स्वीकार करना पड़ेगा कि किसी एक व्यक्ति 
ने निश्चय ही इन तत्वों को उत्पन्न किया है। यह स्वीकार नहीं किया 
जा सकता # ये तत्व किसी दूसरे मनुष्य से लिये गए हैं । कारण यह 
'क कृष्ण के उत्पन्न होने के समय सर्वताधारण में इन तत्वों का प्रचार 
नहीं था | भगवान कृष्ण ही इनके प्रथम प्रबारक हैं, उनके शिष्य 
्ेदब्यास नें पूर्वोक्त तत्वों का साधारण जनों में प्रचार क्िया। मनुष्यों 
की भाषा में ऐसा श्रेष्ठ आदर्श और कभी चित्रित नहीं हुआ | हम उनके 
प्रन्श में गोपीजनवल्ठभ वृन्दावन बिहारी से और कोई उद्चतर आदर्श 
नहीं पाते । जब आपके मार्तिष्क में इस उन्मत्तता का प्रवेश होगा, जब 
आप भाग्यदती गोपियों के भाव को समझेंगे, तभी आप जानेंगे ढ्ि प्रेम 
क्या वस्तु है। जब समरत संसार आपकी दृष्टि से अन्तर्धान हो जायगा, 
जब आप के हृतुय में और कोई कामना नहीं रहेगी, जब आपका चित्त 
भूर्णरूप से शुद्ध हो जायगा, अन्य कोई लक्ष्य न होगा, यहाँ तक कि, 
जब आपमें हत्यानुप्तन्घान की वासना भी नहीं रहेगी तभी आपके हृदय 
में उस प्रेम्नोन्मत्तता का आविर्भाव होगा, तभी आप गोपियों की अहैतुकी 
प्रेम-भक्ति समझेंगे । यही हृक्ष्य है। यदि आपको यह ग्रेम मिला तो सब 
कुछ मिल गया । न 
इस बार हम नीचे की तहाँ में प्रवेश करते हुए गीताप्रचारक 
कृष्ण की आलोचना करेंगे। भारत में इस समय 


० द्वितने ही छोगों में ऐसी चेष्ठ दीखती है, जो घोड़े 


हक 


के आगे गाड़ी जोतनेवालों की सी होती है | इममें 


श्दर 


भारत के महापुरुष 


स बहुतों की यह धारणा है कि क्ृष्ण करा गोपियों के साथ प्रेमढीला 
करना बड़ी ही खटकनेवाली बात है। साहब लोग भी इसे पप्तन्द्‌ नहीं 
करते । अमुक पण्डित इस गोपी-प्रेम को अच्छा नहीं समप्तझते; अतएव 
अवहय गोपियों को थमुना में बहा दो ! बिना साहबों के अनुमोदन के 
कृष्ण केसे टिक सकते हैं! कवापि नहीं टिक सकते! महाभारत में दो 
एक स्थानों को छोड़कर--वे भी बेसे उछ्ेसयोग्य नहीं--गोपियों का 
प्रसंग ती है ही नहीं । केवल द्रोपदी की प्रार्थना में ओर शिक्षुपाल-वध 
के समय शिशुपाल की वक्तुता में वृन्दावन का वर्णन आया है। 


ये सब पछि जोड़े गए हैं। साहब ढोग जिसको नहीं चाहते वह 
सब उड़ा देना चाहिए । गोपियों का वर्णन, यहाँ तक कि कृष्ण का 
वर्णन भी भ्रक्षिप्त है। जो लोग ऐसी घोर बाणेज्य-ब्ात्ते के हैं, जिनके घर्म 
का आदर्श भी व्यवसाय ही से उत्पन्न हुआ है, उनका विचार यही है 
कि वे इस संसार में कुछ करके स्वर्ग प्राप्त करेंगे। व्यवसायी सूद दृर 
सूद्‌ चाहते हैं, वे यहाँ ऐसा कुछ पृण्यसंचय करना चाहते हैं, जिपके 
फल से स्वर्ग में जाकर सुखभोग करेंगे। इनके घर्ममत में गोपियों के 
लिए अवश्य स्थान नहीं है । 


अब हम उस आदुश प्रेमी श्रीकृष्ण का वर्णण छोड़कर ओर भी 
नचि की तह में प्रवेश करंके गीताप्रचारक श्रीकृष्ण की आलोचन 
करेंगे । यहाँ भी हम देखते हैं [के गीता के समान वेदों का भाष्य कभी 
नहीं बना है और बनेगा भी नहीं । श्रुत्ति अथवा उपनिषदों का तात्पर्य 


श्दैद्े 


जारद में विवेकानन्द 


उमसना बड़ा काठेन 5; क्योंकि नाना भाष्यकारों न 
नोता दी युति का अपने अपने मतानुप्ता” उनकी व्याख्या करने की 
माष्य है। अन्‍्यान्य "टी थी हैं । अन्त में जो श्वर्य श्रुति के वक्ता ह, 
आुतिभाष्य और उरहीं भगवान ने आकर गाता के प्रचारक रूप से 
गीता में भेद; श्रुति का अर्थ समझाया और आज भारत मैं उस 
गीता में सर्वमत- के 4 आह के 
समस्पय । व्याख्या-प्रणाढी फ्री जैसी आवश्यकता है, सोरे 

संसार में इसकी मेत्ती आवश्यकता है, बेसी किसी 
और बस्तु की नहीं ह | यह बद्ढे ही आश्चर्य की ब्रात है कि अगले युगों 
के शाखब्याख्याता गीता तक ढ़ी व्याख्या करने में बहुधा भगवान के 
वाक्यों का आर्थ नहीं सप्तझ सके, गीता थे क्या है और आधुनिक 
भाष्यकारों ही थे हम क्‍या देखते हैँ ! एक अद्वेतवादी भाष्यकार ने 
क्लती उपनिषद्‌ की व्याख्या की; उम्तमें बहुत द्वेतमाव के वाक्य हैं; बच 
उसने उनको तो& मरगेंडकर अपना मरनेम्ाना अर्थ उनसे निकाल छिया। 
फिर द्वतवादी भाष्यक्रार ने भा अद्वत-मूठक बाक्यों से खींचातानी करके 
हैत अये निद्वाछा; परन्तु गीता पें श्रुति के तात्पर्य को इस तरह बिगाड़ने 
की चष्टा नहीं है। भगवान कहत हैं, ये सब सत्य हें, जौवात्मा धीरे धीरे 
स्थूक से सूक्ष्म, सूक्ष्म सं अति सूक्ष्म सीढ़ियों प* चढ़ती जाती है, इस _ 
प्रकार क्रमशः चई उत् चरम लक्ष्य---अनन्त पूर्ण-स्वरूप को प्राप्त 
होती है। गीता में इसी भाव से वेदों का तात्पर्य समझाया गया है, यहाँ 
तक कि कर्मफाण्ड भी गीता में स्वीकृत हुआ है और यह दिखलाया 
गया है कि यद्यपि कर्मकाण्ड साक्षात्‌ पुक्ति का साधन नहीं है, किन्तु 


गोणमाव से मुक्ति का साधन है, तथापि यह सत्य है; मूर्तिपूजा भी सत्य 
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भारत के भद्वापुदप 


बिमिक्ष प्रकार की. 8 भें अकार + अनुष्ठान और क्रियाकर्म भी रत्थ 
साधन-प्रणाली , केवल एक विधय पर ध्यान रहना द्वोंगा -- वह छ 
की अयोजनीयता। चित्त की शुद्धि! यदे हृव॒य झुद्ध और निष्कृपट हो 
तभी उपाततना ठीक उत्तरर्ती ह और हमें चरम रक्ष्य तक्ष पहुँचा देती है । 
ये विभिन्न उपासनाञणालियाँ सत्य हैं, क्योंकि यदि वे सत्य न हांतीं 
तो उनकी सुष्ठि ही क्‍्यें हुई ! छुछ आधुनिक ठछोगों का मत है के 
विभिन्न धर्म और सम्प्रदाय कुछ कपटी एवं दुष्ट छोंगों। द्वास बनाये गय 
हैं, उन्होंने धन क॑ लोभ से इन धर्मों और सम्प्रदायों की सृष्टि की है। 
यह कथन सर्वथा असत्य ह) बाहरी द्वृष्टि रा उनको व्याख्या कितनी 
ही युक्तियुक्त क्यों न प्रतीत हो, १९ यह बात सत्य नहीं हे, इनफी 
सृष्टि इस तरह नहीं हुई | जीवाता की स्वाभाविक आवश्यकता के लिए 
इन सब का अम्युदय हुआ है | विभिन्न श्रेणियों के मनुष्यों की धर्म 
पिपास्ता चरितार्थ करने के लिए इनका अभ्युवय हुआ है, इसलिए 
तुम्हरे इनक विरुद्ध खड़ें होने से कुछ लाम नहीं हागा। जिस देन 
इनकी आवश्यक्रता नहीं रहमगी उस दिन उस आवश्यकता के अभाव 
के साथ साथ इनका भी छोप हो आयेगा । पर जब तक उनकी आवशय- 
कता रहेगी, तब तक आय इनकी कितनी ही कड़ी समालोचना क्‍यों 
ने करें, इनके विरुद्ध कितना ही क्‍यों न छड्टे ये अवहय [विधान रहेंगे। 
तलवार ओर बन्दूक के और से आप संसार को खून में बहा दे सकते 
हैँ, किन्तु जब तक मूर्तियों की आवश्यकता रहेगी तब तक भूर्तेपूजा 
अवश्य रहेगी। ये विभिन्न अनुष्ठान-पद्धातियाँ ओर धर्म के विभिन्न 
सोपान अवश्य रहेंगे और हम भगवान श्रीकृष्ण के उपदेश से समझ 
सकते हैं कि इनकी क्या आवश्यकता है । ' 


सर 


डे 


श्द्५ 


आरत से विवेकानन्ध 


श्रीकृष्ण के अन्तर्थान होने के कुछ ही काह पराधात्‌ भारतीय 
“तिताम का एक शोकजननक अध्याय छुरू हुआ । हम गीता में भी 
'मेन्न वक्ष सम्प्रदायों के विरोध के कोलाहह की दूर से आती हुई 
आवाज सुन पाते हैं, ओर देखते हैं कि प्म्न्वय के वे अद्भुत प्रचारक 
भगवान अ.कृष्ण बीच में पड़कर विरोध को हटा रहे हैं। वे कहते हैं -- 


“प्रयि सर्वमिद्ध॑ प्रोत सूते माणिगणा इब ।? अर्थात्‌, सार जगत 
मुझमें उसी तरह गा हुआ है जिस तरह तामे में मोती गँथे रहते हैं ।” * 


साम्प्रदायेक झगड़ों की दूर से सुनाई देनेवाडी धीमी आवाज़ 
हम तभी ते सुन रहे हैं। सम्भव है ।कि भगवान के उपदेश से थे झगड़े 
छूछ देर के किए थमझर समन्वय ओर शान्ति का सन्चार हुआ हो, 
डिन्तु यह विरोध फिर उत्पन्न हुआ। केंवठ धर्ममत ही पर नहीं, सम्भकतः 
जाति पर मे यह विवाद चलता रहा--हमारे सप्ाज के दो प्रबल अडू 
ब्राह्मणों ओर क्षत्रियोँ के बीच विवाद आरम्भ हुआ था। और एक ह जार 
वर्ष तक जिस विशाल तसड़ ने समग्र भारत को छुआ दिया था, उसके 
सवोच्ध शिखर पर हम्त एक ओर महामहिम मूर्ति को देखते हैं । वें दूसरे 
कोई नहीं--हमारे गोतम शाक्यमुनि हैं । उनके 
उपदेशों और प्रचारकार्य से आप सभी अवगत हैं | 
हम उनको ईश्वरावतार समझकर उनकी पूजा करते 
हैं, नीतितत्त का इतना घढ़ा निर्मीक प्रचारक घंधार में और उत्पन्न 
नहीं हुआ । वे कर्योगियों में से सर्वभ्रेष्ठ हैं। स्वयं कृष्ण ही मानों 


* गीता। 


कमयोंगिश्रेष्ठ 
मगवान बुद्धदेव । 








श्देदे 


भारत के महापुरुष 


शिष्यरूप से अपने उपदेशों को कार्य में परिणत कम्ने के लिए उत्पन्न 
हुए । पुनः वही वाणी सुनाई दी, जिसने गीता में शिक्षा दी थी-- 


“स्ल्पमप्यस्य धर्मस्य त्रायते महतो भयात्‌ /* 


“इस घर्म का थोड़ा सा अनुष्ठान करने पर भी महामय से रक्षा 
होती है।” 

“ज्नियो वेश्यास्तथा शूद्वास्तेडपि याग्ति पर्ध गतिम ।” 

५स्नी, वेश्य और झुद्ग तक परमगति को प्राप्त होते हैं ।” 

गीता के वाक्य, श्रीकृष्ण की वज्ञ के समान गम्भीर और महती 
वाणी सबके बन्धन, सबकी श्रृंखला तोड़ देती है और सभी को उस परम 
पद्‌ पाने का अधिकारी कर देती है । 

6 हहब तेजिंतः स्गों येषां साम्ये स्थित॑ मन! । 
निदोष॑ हि सर ब्रह्म तर्म।दूबहाणि ते स्थिताः ॥ 

४ जिनका मन साम्यक्षाव में अवस्थित है, उन्होंने यहीं सारे 
संसार को जीत छिया है। बह्य तमस्वभाव ओर निर्दोष है, इसलिए वें 
ब्रह्म में ही अवस्थित हैं ( 

४ जप्त॑ पश्यन हि सर्वत्र समवास्यितमीशवरम । 
ने हिनस्त्यात्मनात्मान ततो पाते पर्स गातिस ॥ 

8४ घगप्ेशवर को सर्वत्र तुल्य रूप से अवस्थित देख कर ज्ञानी 
आत्मा ते आत्मा की दितता नहीं करता, इसलिए वह परम गाते को 
प्राप्त होता है ।? 


रद 


भाषत में विवेकानन्द 


गीता ऊ उपदेशों के जीते जागते उद्घदरण-स्वरूप, गीता के उप 
बुशऋ दस रूप में पुनाः इस सुत्युलोक में पघारे भिसमें जनता द्वारा 
37 को ए६ बुन्द ही कार्यहूप *ं परिणत हो हफे। ये ढी शाक्यमुति हैं * 
ये दीन इुसेयों को उपदेश देने छगे, अश्में सर्वक्षापाग्ण को आऊर्षित 
कर सके, इसलिए देवभाषा संस्कृत को भी छोड़ ये जनता की भाषा में 
भगवान बुददेव. जिशे हैने छो। राजतिंदासन को त्यागक ये 
तथा श्रीक्ृण। का. उसी, गरीब, पतित, मिखभड़ेँ के क्षाथ 7हने हगे, 
कर्मयोग | इन्होंने ६१ राम # प्रप्तान चण्डाल को थी छाती 
से लग। लिया । 


आप सभी उनके भहान चार्त्रि और अद्भुत प्रचारकार्य का 
जानते | । किन्तु इस प्रचार-कार्च में एक भारी चुटि थी, जिसके लिए 
हम आज तक दुःख भोग रहे है । भगवान बुद्ध का कुछ बोध नहीं है, 
उसका ग्रग्त्रि परम विशुद्ध ओर उज्ज्जह है । खेद का विषय है कि 
ब्रोद्ध धर्म के प्रचा। से जो विभिन्न अतभ्य और अशिक्षित जातियों आर्य 
समाज हें घुसने छगीं, वे बुद्धदेव के उच्च आदु्शों का ठीक अनुकरण न 
कर सकी । इन जातियों में नाना प्रकार के छुसंस्कार और बीभपत्स 
अपापना-पद्धतियाँ थीं, उनके झुंड के झुंड आये की प्रमाज में घुसने लगे । 
कुछ समय के छिए एसा प्रतीत हुआ कि ने उभ्य बन गए, किन्तु एफ ही 
शताब्दी मं वे अपने पुरखों के सर्प, भूत आदि की उपासना सम्ताज में 
चलाने कछगे । इस प्रछ्ार प्रात भारत कुस्ंस्कारों का लीलाक्षेत्र जनकर 
घार अवनते को पहुँचा | पहले बोद्ध प्राणि-हिंहा की निन्‍द्रा करते हुए 
बंद्कि यज्ञों के घोर विरोधी हों गए ये । उस समय घर घर इन यज्ञों 


श्द्ट 


भारत के महापुरूष 


ड़ झा अनुष्ठान होता था | हर एक घर पर यज्ञ 
४ के लिए आग जलती थी--बस, इसलिए और कुछ 
भारतीय सामा- ठोटबाट न था | बौद्ध धर्म के प्रचार से इन श्ज्ञों 
जिक जीवन पर का लोप हो गया । उनकी जगह बड़े बड़े 
32% ऐश्वर्ययुक्त मन्द्रि, आडम्बर से मरी अनुष्ानपद्ध- 
तियाँ, आडम्बर के भक्त पुरोहित ओर वर्तमान काल में 

भातत में और जो कुछ दिखाई देता है, सबका आविर्भाव छुआ ! कितने हीं 
ऐसे आधुनिक पण्डितों के,जिनसे अधिक जानने की आज्ञा की जाती है, 
न्‍्थों को पढ़ने से यह विदित होता है कि बुद्ध ने आाह्मणों की मूर्तिपूजा उठा 
दी थी--मुझे यह पढ़कर हूँसी आ जाती है । वे नहीं जानते कि बौद्ध 
धर्म ही ने भारत में ब्राह्मण्य-धर्म और म्रार्तीज! 'की सृष्टि की थी । 
एक ही दो वर्ष हुए रूस-मेवासी एक प्राति्ठित पुरुष ने एक पुस्तक प्रका- 
शित की। उसमें उन्होंने लिखा कि उन्हें ईसामसीह के एक अद्भुत जाविन- 
चात्त्रि का पता लगा है। उसी पुस्तक के एक स्थान पर उन्होंने लिखा है |कि 
ईसा धर्माशिक्षार्थ बाह्मणों के पास जगन्नाथजी के भान्दिर भें गए थे, किन्तु 
उनकी संकीर्णता और मूर्तिपूजा से तड़ः आकर वे वहाँ मे तिब्बत के छामाओं 
के पांस घर्मशिक्षार्थ गये और उनके उपदेश से सिद्ध होकर स्वदेश लौटे । 
. जिन्हें भारत के इतिहास का थोंड़! मी ज्ञान है ते 

रूस निवासी एक ईसी विवरण से जात सकते हैं कि पुस्तक में सायल्त 
प्रतिष्ठित न्यक्ति.' कसा छल प्रपंध भरा हुआ है, क्योंकि जगन्नाथजी 
द्वारा अकाशित ६ 23055 0282४] श्दि आल 
ईसामसीह की...» मन्दिर तो एक बोद्ध मन्दिर है। हमने इसको 
अदभुत जीवनी | एवं अन्यान्य बौद्ध माच्िरों को हिन्दू मान्द््‌र चना 
लिया । इस प्रकार के कार्य हमें ३8 समय भी बहुत 
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फरन पड़ेंगे । यही जगन्नाथ का इतिहाश्ष है ओर यथ्पि उत्त समय वहाँ 
एक भी अलह्मण ने था, तथापि कहां जा रहा है कि ईसामसीह वहाँ 
ब्राह्मणों से उपदेश लेने के लिए गये थे! हमारे व्ग्गन रूसी पुरातत्व- 
तेत्ता की ऐसी ही राय है! ऊपर लिखे हुए कारणों से बोदधर्म की 
प्राणिम्रान्न के लिए दया, उसके अपूर्व नीतितत्व और नित्य आत्मा के 
अस्तित्व सम्बन्धी बाल की खाल निकालनेवाले विचारों के होते हुए भी 
समग्र बोद्वर्मरूपी प्रासाद चूर चा होकर गिर गया और उसका खण्ड- 
हर बढ़ा ही बीमत्स है। बौद्धधर्म की अवनाते से जिन घुणित आचारों का 
आविर्भाव हुआ, उनका वणन करने के लिए मेरे पास न समय है, न इच्छा 
ही है। आते कुत्सित अनुष्ठान-पद्धतियाँ, अत्यन्त भयानक और अइलील 
ग्रन्थ - जो भनुष्यों द्वारा और कभी नहीं छिखे गये, मनुष्य कभी 
जिसकी कल्पना तक नहीं कर सके, अत्यन्त भीषण पाशाविक अनुप्ठान- 
पद्धतियाँ जो. भोर कभी घर्म के नाम से प्रचलित नहीं हुई--ये सभी 
गिर हुए बोद्धधर्म की सृष्टि हे । 
परन्तु भार्त को जीवेत रहना ही था, इसीलिए पुनः भगवान 
का आविभाव हुआ । जिन्होंने कहा था, “जब कभी धर्म की हानि 
होती है तमी में आता हूँ ?--वे फिर से आये ; इस बार वक्षिण देश में 
भगवान का आविर्माव हुआ । उस बाह्मण-युवक का, जिप्तके बारे में 
कहा गया है कि उतने सोलही वर्ष की उम्र में अपनी सारी ग्रन्थ-रचना 
समाप्त की थी, उसी अद्भुत प्रातिभाशाढी शोकराचार्य का जअभ्युवय 


शामावततार हुआ । इस सोलह वर्ष के बालक के लेखों से आधु- 
भरावान निक सम्य संसार विस्मित हो रहा है और वे स्वये 


झँ ँ ् 
शंकराचाय | अदभुत शक्तिशाली पुरुष थे। उन्होंने संकल्प किया 
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था कि सम्रग्म भारत को उसके प्राचीन विशुद्ध मार्ग मे के जाऊँगा; पर 
यह कार्य कितना कठिन और विशाल था, इसका विचार भी कौनिए | 
उस्त समय भारत की जेसी अवस्था थी इसका भी आप लोगों को 
दिग्दर्शन कराता हूँ । जिन भीषण आचारों का सुधार करने को आप 
छोंग अग्रसर हो रहें हैं, वे उसी अधःपतन के युग के फक हैं। तातार, 
बिलूर्च, आदि भयानक जातियों के लोग भारत में आकर बौद्ध बने ओर 
हमारे साथ मिल गए | अपने जातीय आचारों को भी वे साथ छाये। 
इस तरह हमारा जातीय जीवन अत्यन्त भयानक पाशावेक आचारों से 
भर गया । उक्त ब्राह्मण युवक को बोद्धों से विरासत में यही मिला था 
और उसी समय से अब तक भारत भर में इसी अधश्पातित बोद्धधर्म पर 
बेदान्त की विजय चल रही है । अब भी यही काम जारी है, अब भी 
उसका अन्त नहीं हुआ । महादार्शानिक शेकर ने आकर दिखलाया कि 
बोद्धध्म और वेदान्त के साशंंश में विशेष अन्तर नहीं है। किन्तु बुद्ध- 
देव के शिष्य-प्राशिष्य अपने आचार्य के उपदेशों का मर्म न समझ 
हीन हो गए और आत्मा तथा इश्वर का अस्तित्व अस्वीकार करके 
नासिक हो गए | शकर ने यही दिखिलाया, तब सभी बोद्ध अपने 
प्राचीन घम का अवलम्बन करने छगे | पर वे उन अनुष्ठानों के आदी 
'बन गए थे। इन अनुष्ठानों के लिए क्या किया जाय, यह कृठिन समस्या 
उठ खड़ी हुई । 


तब महानुभ्तव रामानुज़ का अभ्युदूय हुआ। शझांकर की प्रतिभा 
प्रखर थी किन्तु उनका इदय रामानुज के समान उदार नहीं था। 
रामानुज का इृदय शंकर की अपेक्षा अधिक उदार था। पतितों के 


श्जर्‌ 


भारत में विधेकानन्त 


पर >सझा छदुग भर भागा, उबर] हुधस उनके 
अजीब छ मै चभ गया। 38 मप्रय की प्रचलित अनछान- 
" पद्धतियोँ म॑ उन्होंने यथाशक्ति सुधार क्रिया और 
नई अनुष्ठान-पद्धुतियों, नई उपासना-प्रणालियों क्री सृष्टि करके उन 
लोगों को उपदेश करने लगे जिनके छिए ये अत्यावश्यक थे। इसीके 
साथ साथ उन्होंने ब्राह्मण से छेकर चांहाल तक सबके लिए सर्वेश्च 
आध्यात्मिक उपासना का द्वार खोल दिया । हम तरह रामानुभ का कार्य 
चला । उनके कार्य का प्रभाव चारों ओर फेलने छगा, आर्यावर्त तक 
इसकी छह पहुँची; वहाँ भी कई आचार्य इसी तरह कार्य करने छो, 
किन्तु यह चहुत ढेर में, मुसलमानों के शाप्तन-काछ में हुआ था। 
आयोवतंबरासी इन आधुनिक आचायों में से चेतन्य सर्वश्रेष्ठ हुए ! 
गानुज के समय से वर्मप्रलार की एक विशेषता की ओर लक्ष्य 
कीजिये--तब से घ॒र्म का द्वार मर्वश्राधारण के छिए ख़छा रहा | झकर 
के पूर्वेव्ती आचार्यी का यह जैसा मूलपेत्र था, गमानुज् के परवर्ती 
आचायों का भी यह बेसा ही पलमन्त्र रहा । में नहीं जानता कि छोम 
शोक्र को अनुवास्पत के पोषक क्‍यों कहते हैं । उनके लिखे ग्रन्थों मे 
ऐसा कुछ भी नहीं प्रिलता जो ननकी संक्रीणता का परिचय दे । जिम 
तरह भगवान बुद्धदेव के उपदेश उनके शिष्यों के हाथ बिगड़ गये हैं, 
उच्ची तरह शेकराचार्य के उपदेशों पर संकीर्णता के जो दोप लगाये जाते 
हैं बहुत सम्भव है कि उनके लिए वे जिम्मेदार नहीं हैं। उनके शिष्यों 
की ही नासमझी के कारण सम्भवतः यह दोष शोकर पर छूगाया 
जाता है | 


रछ२ 
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में अब आर्यावर्त-निवासी भगवान श्रीचेतन्य के विषय में कुछ 
कहकर यह भाषण रामाप्त कहूंगा। वे गोपियों के प्रमोन्मत्त भाव के 
आदी थे। चेतन्यदेव स्वयं एक ब्राह्मण थे, उस 
समय के एक बढ़े पण्डित वंश में उनका जन्म हुआ 
था | वे न्याय के अध्यापक थे, तक हारा सबको 
पगस्त करते थे,--यही उन्होंने बचपन से जीवन का उच्चतम आवईी 
सप्रश्न॒ रक्ख़ा या । किसी महापुरुष की कृपा से इनका सम्पूर्ण जीवन 
बदल गया; तब इन्होंने वादृविवाद, तऊ, न्याय की अध्यापना सथ 
कुछ छोड़ दिया । संसार में भक्ति फे जितने बड़े बढ़े आचार्य हुये हैं, 
प्रभोन्‍्मत चेतन्य उनमें से एक श्रेष्ठ आचार्य हैं । उनकी भाक्ति-तरंग सारे 
बंगाल में फैल गई, जिससे सत्रके हृदय को शान्ति मिली । उनके प्रेम 
की सीमा न थी। साधु, असाघु, हिन्दू, मुसलमान, पवित्र, अपविश्न, वेश्या, 
पतित सभी उनके प्रेम के भागी थे, वे सब पर दया रखते थे, थ्रपि 
उनका चलाया हुआ सम्प्रदाय घोर अवनति की दशा को पहुँच गया 
है ( काछ के प्रभाव से सभी अवनाते कों प्राप्त होते हैं), तथापि 
आज तक् वह ब्रिद्र, इर्बल, जातिच्युत, पतित किसी भी समाज 
में जिनका स्थान नहीं है ऐसे ठोगों का आश्रयस्थान है | परल्तु 
सत्य के छिए मुझे स्वीकार करना ही होगा कि दार्शनिक सम्प्रदायों 
में ही हम अवूभुत उदार भाव देखते हैं । शंकरमतावहम्बी कोई भी यह 
बात स्वीकार नहीं करेगा कि भारत के विभिन्न प्रम्पदायों में वास्तव में 
कोई भेद्‌ है, किन्तु जातिमेद के विषय में शंकर अत्यन्त संकीणंता 
का भाव रखते थे | इसके विपरीत, प्रत्येक वैष्णवाचार्य में हम जाति- 


ब्रेमावतार भगवान 
श्री चैतन्य । 


श्ट श्जप्रे 


भारत में विवेकामन्द 


सद्‌ के विषय प॥ अदभुत उद्भारता देखते हैं, क्रिन्तु उनका धार्मिक प्र 
अत्यन्त संकीर्ण है । 
एक के मस्तिष्क था, दूसरे के विशाल हृद्य। अब एक प्रेस 
अद्भुत पुरुष के जन्म्र लेने का समय आ गया था, जिनमें ऐसा ही हृदय 
और मस्तिष्क दोनों एकसाथ विशजमान हों, जो शंकर का अछुता 
ह मस्तिष्क एवं चेतन्य का अद्भुत, विशाल, अनम्त 
8872८ जैव दृदुय के एक ही साथ अधिकारी हो, जो देखे दि 
बान भीरामकष्ण। रैंय सम्प्रदाय एक ही आत्मा, एक ही ईश्वा की शक्ति 
से चाढित हो एड हैं ओर प्रत्येक त्राणी भें वही इम्यर 
विद्यमान है, जिनका दृदूथ भारत में अथवा भारत के चाहर द्रित्र, दुबैल, 
पतित सबके लिए पानी पानी हो जाय, केकिन धाथ ही जिनकी विज्ञाल 
बुद्धि ऐसे महान तत्तवों को पेदा करें, जिनसे भारत में अथवा मारत के 
बाहर सब विरोधी श्म्मरदायों मे समन्वय साधित हो और इस अद्भुत 
समन्वय द्वारा एक ऐसे सार्वभोमिक घर्म को प्रकट करे जिससे हृदय और 
म्रास्तिष्क दोनों की बराबर उन्नति होती रहें । एक ऐसे ही पुरुष न जन्म 
अहण किया और मंने वर्षो तक उसके चरणों के तले बेठकर शिक्षा 
लाभ का सौभाग्य प्राप्त किया । ऐसे एक पुरुष के जम्म लेने का समय 
आ गया था, इसकी आवश्यकता पड़ी थी, ओर बह उत्पन्न हुआ। सबसे 
अधिक आश्चर्य की बात यह थी कि उसका समग्र जीवन एक ऐसे झहर 
के पाप्त व्यतीत हुआ जो याश्चात्य मार्वों से उन्मत्त हो रहा था, भारत 
के सब शाह की अपेक्षा जो विदेशी भावों से अधिक भरा हुआ था | 
उसमें धोथियों की ब्रिच्या कछ भी ने थी, ऐसे महाप्रतिभासम्पन्न होते हुए 


श्ज्ठ 
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नी पढ़ अपना वाम तड वहीं छिख पढ़ता था, छिम्त दभारे विश्वविधाक 
के बढ़ बड़े उपाधिधा/यों ने उसे देखकर एक महाप्रतिभाशाली व्याक्ते 
जीने लिया था । पह एक अ्भुत गद्धपुरष था।यह तो एक बड़ी हम्बी 
कहानी है, आज शत को आपके निकट उत्तके विषय में कुछ भी कहने 
का समय नहीं है। इपतलिए मुझे भारतीय सब महापुरुषों के पृर्णपक्राश- 
स्वरूप युगाचार्य भगवान श्रीरामक्ृष्ण का उल्लेख भर करके आज समाप्त 
करना होगा। उनके उपदेश आजकछ हमारे लिए विशेष कल्याणकारी हैं । 
उनके भीतर जो ऐश्वरिक शाके थी उध्त पर विशेष ध्यान दीजिये । दे 
एक वृरिद्र आह्षण के लड़के थे। उनका जन्म बद्भाल के धुद्ृर, अज्ञात, 
अपागचित किसी एक गाँव में हुआ था। आज यूरोप अमेरिका के सहस्नों 
व्यक्ति वाह्तव | उनकी पूजा कर रहे हैं, भाविष्य में और भी सहस्रों 
मनुध्य उनकी प्रजा करेंगे। ईश्वर की लीला कोन, समझ सकता है ! हे 
भाइया, आप याद इसमें विधाता का हाथ नहीं देखते तो आप अन्धे 
१, सचमुच जन्नान्ध हैं। याहिं तमस मिला, यादें आप लोगों से आह्ो- 
चना करने का और कमी अवकाश भिछा तो आपसे इनक सम्बन्ध # 
विस्तारपूर्वक कहूँगा; इस श्रमय केवल इतना ही कहना चाहता हूँ कि 
यदि मैंने जीवन भर में एक भी सत्य वाक्य कहा है तो वह उन्हींका 
वाक्य है; पर यदि मेंने ऐसे वाक्य कहें हैं जो असत्य, अमपूर्ण अथवा 
मानव-जाति के लिए हितकारी न हों, तो वे सब मेरे ही वाक्य हैं, उनके 


लिए पूरा उत्तरदायी में ही हैं । 


फिर नरम से समननापकन-त-+पकनकनक.. 


ध्थ्द्ड 


१४. हमारा प्रस्तुत का्ये 


संप्षार ज्यों ज्यों आम बढ़ रहा है, त्योँ त्यों जविन-समस्या 
गहरी और व्यापक हो रही है | उस पुराने जमाने में जब के समस्त 
जगत के अखण्डत्व रूप बेदा तक सत्य का प्रथम आविष्कार छुआ था, 
तभी से उन्नति के मूल मंत्रों ओर सार तत्चों का 
5 लव की प्रचार होता आ रहा है ।  विश्वत्रह्माण्ड का एक पर" 
मीमांसा | माणु सारे संसार की अपने साथ बिना घर्सीदे तिहू 
भर भी नहीं हिल राकता है । जब तक सारा संसार 
जागृति का अनुसरण न करेगा, तब तक उन्नति न होगी और दिन दिन 
यह ओर भी रपष्ठ हो रहा है हि किसी प्रश्न की मीमांसा सिर्फ जाताय थ। 
पंद्वीर्ण युक्तियों पर नहीं टिक सकती है। हर एक विषय को तया हर 
एक भाव को तब त्तक बढ़ना चाहिए जब तक उससे सारा संसार न आ 
जाय, हर एक आर्काक्षा को तब तक बढ़ाते गइना चाहिए जब तक वह 
समस्त मनुष्यज्ञाते को-- नहीं,--समरत प्राणिजगत को अपने पेट में 
न डाल के | इससे सूचित होगा कि क्‍यों हमाग वेश गत कई सदियों 
से वेसा नहीं *ह गया हे जेंसा वह प्राचीन काल में था। हम देखते हैं 
कि जिन कारणों से वह |गि गया है उनमें से एक कारण दृष्टि की 
सकीर्णता तथा कार्यक्षेत्र का संकोच है । 


ऐसी दो जातियाँ हों गई हैं जो एक ही जाति से फूर्टी हैं 
परम्तु ।फ्क्ष परोधितियों और घटनाओं में स्थापिते रहकर हर 
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एक ने जीवन को समस्याओं पर अपने ही निशले ढंग से डरा 
हिया हैं । भग मतहब प्राचीन हिन्दू और प्रार्चीन औक से है। भारतीय 
आरयों की उत्तरी सीमा हिप्राल्य की उम्र बरफीढी 
चोटियों से घिरी हुई है, जिनको घेरकर सम्मान भृमि 
पर समुद्र सी स्वच्छतोय सरितिएँ हिलोरे भार रही हैं; वहाँ वह निःसीम 
अरण्य वर्तमान है. जो आयो की दृष्टि में संसार का अन्तिम छोर सा 
है। इन दृश्यों को बेंखकर आयो का मन भीत९ को मुड्डा, यह गुण उर्न्ह 
स्वभाव ही से प्राप्त हुआ है। आयो का मस्तिष्क पृह्मभावगाही था। 
चारों ओर घिरी हुई महान दृश्यावली देखने का यह प्राकृतिक एक था 
के आर्य अन्तस्तत््व की तढ़ाश में छा गये | चित्त का व्श्विषण आयी 
का मुख्य ध्येय हो गया । दूसरी ओर, ग्रीक जाते संत्तार के एक दूसरे 
नाम को पहुँची । वह स्थान जितना गश्मीरभावोहीपक था उत्तते आधिक 
हुन्दर था | ग्रीस ठापुओं के भीतर के वे झुन्दर हृश्य--उप्के चारों ओर 
की वह हास्यमयी किन्तु निंशाभाणा प्रकृति--दृखकर ग्रीक जाति स्व॒भावतः 
बाहर को मुद्ी। इसने बाह्य संप्तार का विश्लेषण करना चाहा ओर 
फल स्वरूप, हम बेखते हें कि विश्लेषणात्मक सच प्रकार के विज्ञान 
भारत से निकछे ओर श्रेणीविमागात्मक सब प्रकार के, ग्रीस से । 


भीक और हिन्दू। 


हिन्दुओं का मन अपनी ही गति से चक्ा ओर उपने विचित्र 
फूल दिखाया । यहाँ तक कि वर्तमान समय में भी, हिन्दुओं की तऊई- 
शक्ति--बह अद्भुत शक्ति, भिंस भारतीय मात्तिष्ड अब तक धारण करता 
है, तुढ़ना-नाहित है । हम सभी जानते हैं कि हमारे छड़$ दूफे देश के 
हड्ढकों से प्रतियोगिता करके सदा ही विजय प्राप्त करते हैँ, परन्तु हारा 
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के ३. 


यह जातीय बल शायद मुग़ठमानों के विजय प्राप्त करते के दे। ३पाब्ई 
र्न 


ब्छ 


का फिवानीओरों पहले ही डर हे गया था । जातीय शक्ति हतः | 
भारत विजब के... जेशर हो गई थी कि यह रव्स अधापतन की और 
कुछ वर्ष पूर्व हिन्दू, चछ पढ़ी थी,--और अब शिहुप, संगीत, विज्ञान 
जातिक्री अचनति। आदि हर विषय में हम इसका मारत में अवपात 
खत हैं । शिल्प में अब वह उदार घारणा नहीं रह गई--भावों की वह 
उच्चता- भिन्न भिद्ष अगों को सुडोंछ बनाने की वह चेष्टा नहीं रह गई. 
।ईन्तु उसकी जगह, अलड्भाराप्रियता का समावेश ही गया । जाति की 
पारी मोलिकता नष्ठ हैं। चढी । संगीत में चित्त को पस्त कर देनवाल्े 
वे भाव जो भार्चन संस्कृत में पाये जाते हैं, अब नहीं रहे---जिस तरह 
व पहले थे उश्ष तरह उनमें से कोई भी अब अपने पेरों नहीं: खड़ा हो। 
सकता है--वह अपूर्व एकतानता नहीं छेड स$ता; हर एक स्वर अपनी 
विशिष्ठता स्ो बेठा है। आधुनिक तद्भीत में सब्र स्वर रागों की खिचड़ी 
हो *ही है, दुर्घशा की अच्छी सूरत बन रही है । संगीत की अवनाति 
का यही चिह्न है। इसी प्रकार, आदर्श सम्बन्धी दुछ्ती बातों का 
बिश्लपण करने प बेखेंगे कि आतिरञ्ञना फः ही चेष्टा की गई, और 
बन तह मोलिकता का नाश हुआ । और, यहाँ तक ॥$ धर्म में भी, 
जी कि तुम्हारी विशेषता है, वही भयानक अबनाते हुई है । उस जाति 
से तुम क्या आशा कर सकते हो, जो सेकड़ों वर्ष तक यह जाट प्रश्न 
हल करती रह गई कि पानी भरा ढोठ। दाहिने हाथ से पीना चाहिए यथा 
बायें हाथ से ? इससे ओर आधिक अवनाति क्‍या हो सकती है कि देश 
के बड़े बढ़े मेबादी ममुष्य जलपात्र को छेंकर तर्क करते हुए सैकड़ों 
ध्षष पूरे का देँ,-- वादबिवाद यही छूताछूत का रहा के तुम हमें छूने 
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लायक हो या हम तुम्हें, और इस छूत-अछूत के कारण कितना दण्ड ' 
वेदान्त के बे तत्त्व, ईश्वर और आत्मा सम्बन्धी सब से उज्ज्वल तथा 
महान सिद्धान्त जिनका संसार में प्रचार हुआ था-- 
उनका आधा भाग तो नष्ट हो गया--जड़लछ में उनकी क्ृत्र 
अत रही थी--केवल कुछ संन्याप्रियों से उनकी उस समय रक्षा हो ग्ही 
थी, जब्र ।र्क हमारी जाति के बचे बचाए लोग, छूताछूत, भोजन और 
बच्चन के दुरूह प्रश्नों को हल कर रहें थे। हमें मुसलमानों से कई अच्छे 
विषय बिले इसमें कुछ सन्देह नहीं । यहाँ तक कि, संसार मं नीच से 
नीच मनुष्य श्रेष्ठ गनुष्य को कुछ शिक्षा अवश्य दे सकता है, किन्तु 
साथ ही, मुसलमान हमारी जाति में शक्ति संचार नहीं कर पक्के । 


इसके पश्चात्‌ शुभ के लिए हो चाहे अशुभ के लिए, भारत में 
अंगरेजों का राज्य हो गया। किसी जाति के लिए विज्षित होना नि 
अंग्रेज द्वार भारत- **वेंह बुरी चीज है, क्योंकि वह विजय महा पाप 
विजय का छुमभ हीती है और विदेशियों का शासन बग होता ही है । 
कक | किन्तु तो भी, अशुभ के भीतर से होते हुए ही शुभ का 
आगमन होता है। अतएव अंग्रेजों की विजय का छ्ुभ फल यह है--- 
) इंग्हेण्ड, नहीं समग्र यूगेप, को गीस की सभ्यता के लिए धन्यवाद देना 
चाहिए । हर एक इमारत--हर एक वस्तु मे भौस की कृति की ही छाप 
लगी हुई दाख़ती है, युरोप के शिर्ुप विज्ञान भीस ही के शिहप-विज्ञान 
हैं। आज वही प्राचीन ग्रीक मारत भूवि पर प्राचीन हिन्दुओं से बिल 
रहा है। इस प्रकार घीर ओर मन्द्र गाते से, बिछड़ा हुआ फेर से मिल 
गया है। उदार, जीवनप्रवु और अवर्तनशीरू जी घटनाएँ हम चारों ओर 
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देख रहें है, उनका उन्हीं भेंदभावों के कारण, संघटन हुआ है, अब हमारें 
स'भने वह आदररों है जो जीवन को और भी प्रशस्त और उदार कर 
देता है । यद्यपि हम पहले कुछ अप मे पड़ गए थे और भावों को संकीर्ण 
करना चाहते थे, तथापि अन्न हम देखते हैं कि आज कल ये जो महान 
भाव ओर जीवन की ऊँची पारणाएँ काम कर रही हैं, ये हमारी प्राचीन 
पुस्तकों में लिखे हुए तत्वों की युक्तिसम्प्तत व्याख्या मात्र हैं। ये उन 
बतों का यथार्थ न्यायस्ंगत परिणाम मात्र है जिनका हमारे पूर्वजों ने 
पहल है प्रचार किया था। विशाल बनना, उदार बनना, ब्रह्माण्ड भर 
में अपने की वित्तीर्ण कर देना--यही हमारा लक्ष्य है; परन्तु हम अपने 
शा|खोपदेशों पर ध्यान म देकर दिन पर दिन अपने की छोटे से छोटा 
करते जा रहे हैं ! 


मार्ग में कुछ विध्न हैं और उनमें प्रधान हमारा यह भाव है कि 
संत्तार में जितनी जातियाँ हैं उन सबके सिगमौर हम हैं। में हृढथ से 
भारत को प्यार करता हूँ, स्वदेश के हितार्थ में सदा कमर कसे तेयार 
रहता हूँ, पूर्वजों पर मेरी आन्तरिक श्रद्धा ओर भक्ति है, तथापि मेरे य 
बिचार दूर नहीं हो सकते कि संत्तार से हमें भी बहुत कुछ शिक्षा प्राप्त 
करनी है । शिक्षागहणार्थ हमें सबके पेगें तह़े बेठना चाहिए, क्योंकि 
ध्यान इस बात पर देना आवश्यक है कि सभी हमें बढ़ी बद्दी शिक्षा दे 
सकते हैं । हमारे अष्ठ स्पृतिक्वार मनु महाराज की उक्ति है-- 


शद्दवानों झुर्भा विद्यामादुर्दतावरादापि । 
अन्त्यादुपि पर॑ धर्म स्रीरत्नं दुष्डलादपि ॥ 
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अर्थात्‌ “ नीच जातियाँ से भी अद्धा के साथ हितकारी विद्या का 
अहण करना चाहिए । और अन्त्यज् ही क्यों न हों, सेवा द्वारा उत्ततते भी 
अच्छा धर्म ढेना चाहिए ! ” 


अतएवं हम लाग मनुजी की, सच्चे पूृत की भाँति, आज्ञा जरूर 
मानेंगे । हमें जीवन की शिक्षाएँ प्राप्त करने के छिए सदा ही तेयार 
रहना चाहिए। यह शिक्षा हमें जिस क्षित्ती से मिल सकती है। 


किन्तु साथ ही यह भी न भूलना चाहिए कि संसार को हम 

भी कोई विशेष शिक्षा वें सकते हैं। भाग्त से बाहर के देशों से सम्बन्ध 
बिना जोड़े काम नहीं चल सकता है । किसी सम्रय हम ढोगों ने जो 
इसके विपरीत सोचा था, वह हमारी निर्ब॑द्धिता थी। उसी की सजा का 
फछ है # हजारों वर्षों से हम दासता के बन्धनों से बंध गये हैं। चूकि 
हम छोग दूसरी जातियों ते बराबरी करने के लिए विदेश नहीं गय, 
संसारप्रगति पर ध्यान रखकर चढना नहीं सीखा, हमारा मन दिन दिन 
गिरता गया । हमें यथेष्ट शास्ति प्रिछ चकी । अब हमें चाहिए कि ऐसे 
भ्रम में कभी न पढ़ें। यह वाहियात बात है--बच्चों का सा खेल है कि 
हे भारत से बाहर जाना भारतीयों के हिए अनुचित 

कर ०म है । इस विश्वास को समूल निर्मल कर बेना चाहिए। 
विदेशियों के लाथ. गिर्तना ही तुम भारत से बाहर अन्यान्य देशों में 
सम्बन्ध रखना. घुप्ोगे, उतना ही तुम्हारा ओर तुम्हारे देश का 
बल है।.. फत्याण होगा । यदि तुम पहले ही से--सेकद़ों 
सदियों के पहले ही से--ऐसा करते, तो तुम आभ 
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छोड़नी होगी । जिप्त मुहूर्त से तुम्हारा 
न ।यगा, उसी क्षण पे निश्चय कर लेना कि 
ने तुम्हें घेर लियां है--विप्रत्तियाँ तुम्हारे सामने हैं। में यूगोप ओर 
अमरिका गया था, इम्तका तुम लोगों ने सहंदयतापूर्ण उल्लेख किया है। 
मुझे वहाँ: जाना पंजञ था; कक्‍्योंक्रे यही विस्तुति जातीय जीवन के 
'पुंनजागंरणं कां पेहछा चिह्न है। इस फिर से जगनेवाढे' जातीय जीवन 
नै ही भीतर .विस्तार प्रांत्त करके. मुझे भान्ों दूर फेंक  विया था 


और इस तस्ह और भी हजारों छोग फेंके जायैंगे.।. मेरी बात ध्यान 


फोक्षिश की। जीवन का पहला औः साफ चिह्न है विस्तार। यदि तम बचना * 
क. हे ह्म॑ कि 


साथ मनुष्यों की सारी शानराशि को. हमें जो . कुछ देना 
'भी.दूसरे देशों. का जा रहा है। -. *... हि 
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दिनों तक हम जो बचे हुए हैं, इसी से सूथित हो 
के रे जाता है कि सदा संप्तार को हमें कुछ न बुछ 
ई बात गदीं है। देना पड़ा है, फिर अज् जन चाहे जो कुछ सांचे। 


भारत का दान हे धर्म, दशन, ज्ञान और आध्यात्मिकता । धर्म 

को यह आवश्यकता नहीं कि सैना उसके आगे आगे मार्ग निष्क॑टक 
करती हुई चले । ज्ञान और दर्शन को श्ोणित-प्रवाह पर मे ढोने की 
आवश्यकता नहीं । ज्ञान ओर दार्शनिक तत्व खून से भरे जख्मी आद 
मियों के ऊपर से सदर्प विचरण नहीं करते | वे शान्ति और प्रेभ के 
पंखों से उड़कर शान्तिपुवंक आया करते हैं, और सदा हुआ भी यही | 
अतए॒व यह स्पष्ट हैं कि संसार के लिए भारत को सदा कुछ देना पढ़ा 
- है। इड्गलेण्ड में किसी युवती स्त्री ने मुझे पूछा कि 
तुप्त हिन्दुओं ने क्या किया | तुमने कभी किसी भी 
जाति को नीं जीत पाया हैं। भद्गग्ज जाति के 
हक में--वीर, साहसी, क्षत्रियप्रकृति अद्भगेज जाति के हक में ही इस 
बात की शोभा है,--उनके निकठ, यदि किसी ने किसी दृक्ी 
जाति को जीत लिया, तो वह गोग्व का श्रेष्ठ आवृश समझा जाता 
है। यह उनके विचारों में सत्य भ्ठे ही हो किन्तु हमारी दृष्टि 
इसके बिलकुल विपरीत है। जब में अपने मन से यह श्रश्न करता 
हूँ कि भारत के श्रेषत्व का क्या कारण है, तब मुझे यह उत्तर 
मिलता हैं कि, हमने कभी दूसरी जाति पर विजय प्राप्त नहीं की, 
यही हमारा महान गौरव है। तुम छीग आजऋलछ सदा यह निम्दा 
सन रहे हो कि. हिन्दओं का धर्म दूसरों के धर्म को जीतः हेने में सर्च 


मारत का दान 
घर्मदान है | 


श्टडे 
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नहीं; और में बढ़े दुःख से कहता हूँ कि वह बात ऐसे ऐसे मनुष्यों के 
मुँह की होती है, जिनसे हमें बहुत छुछ आशा है। मुझे यह जान पड़ता 
है कि हमारा धर्म जो दूतते धर्मों करी अपेक्षा अधिक भ्रत्य है इसकी 
प्रधान याक्ती यही है कि हमारे धर्म ने कभी दुसरे धर्मों पर विजय प्राप्त 
नहीं की । उसने कभी खून की नदियों नहीं बहाहई, उसने सा आशी- 
बौद्‌ और शान्ति के शब्द कहे । सबको उसने प्रेम और सहानुभूति की 
कथा सुनाई । यहीं, केवछ यहीं पर दूपरें धर्म से द्वेघ न रखने के भाव 
सबसे पहले प्रचारित हुए | केवल यहीं सहनज्ञीक्षता का प्रथुम् प्रचार 
हुआ । दूपरे वेशों भें यह केवल मतवाड है। यहीं, केव७ यहीं, यह वखने 
में आता है कि हिन्द मुसलमानों के लिए मसाजेंदें ओर किरिस्तानों 
के लिए गिर्मे बनवाने हैं। अतएव, भाइयों, तुम 

हिन्दुओं ने नीरय उप्नझ गये होंगे कि किस तरह हमारे भाव धीरे घीरे 
और झान्त भाव से हु किक हे 
घर्म-दान किया... शान्त भाव और अज्ञात रूप से दूधरे देशों में ढोये 
। गये हैं। भाग्त के सब्र विषयों में यही बात है । 
भारतीय खिन्ता का सबसे बड़ लक्षण है उसका झान्त स्वधाव और 
उसकी नीरवता । जो शक्ति इसके पीछे है उसका अरकाश जबरदस्ती से 
नहीं होता । भारतीय चिन्ता सदा जादू सा असर करती है। जब कोई 
विदेशी हमारे साहित्य का अध्ययन करता है, तो यह उसे पहले विराग- 
माजन बना देता है, क्योंकि #समें उसके निज के साहित्य की जैसी 
उद्दीपन! नहीं, तीज गाते नहीं जिससे उसका हृदय सहज ही उछल पड़े। 
यूगेप के वियोगानत नाठ का की हमारे नाटहों से तुलना करो । पश्चिमी 
नाटक विभिन्न घठनाओं से पूर्ण हें ।वे कुछ देर के लिए उद्दीत्त तो कर 
देते हैं, किन्तु ज्यों ही सप्राप्त हीते हैं ।# प्रतिक्रिया शुरू हो जाती है - 


घटक 
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तुम्हारे मास्तिष्क ६ उसका सम्पूर्ण प्रभाव जाता रहता है । भारत के 
इ/खान्त नाठकों भ॑ मानों इन्द्रजाल की शक्ति भरी हुई है । वे मन्दृगति 
से चुपचाप अपना काम करते हैं। उनका एक चार पढ़ना आरम्म 
करते ही वे तुम पर अपना प्रभाव फैलाते रहते है । फ़िर तुम ठस से मस 
नहीं हो सकते--तुम बँध जाते हो । हमारे साहित्य में जिस किसी ने 
प्रवेश छाम किया उसे उसका बन्धन अवश्य ही स्वीकार करना पड़ा 
और चिरकाल के लिए हमारे साहित्य से उसका प्रेम हो गया | 


लोगों की नजर बचाकर मन्द्‌ गति से पड़ते हुए हिम कं शीत 

कण जिस प्रकार गुहाब की समुहावनी क्ियों को खिला देंते हैं, वैसा 
ही असर भारत के दान का संसार की विचारधारा पर पड़ता रहता है । 
बिना शोरगुलू किये, अज्ञैय ढ्िन्तु महाशाक्ते के अद्म्य बह से, उसने 
सारे जगत की चिन्ताराश में उथकू पुथ मचा दी है--एक नया ही 
युग खड़ा कर दिया है; किन्तु तो भी कोई नहीं जानता, कब ऐसा हुआ। 
किसी ने प्रसंगवशात्‌ मुझसे कहा था,-भारत के क्ित्ी प्राचीन ग्रन्थकार 
का नाम ढूँह निकालना कितना कठिन काम हैं ! 


मारतीय प्रन्थकार- के 
गण अज्ञात हैं। इस पर भने यह उत्तर दिया कि यही भारत का 


३. प 


स्वभावसिद्ध धर्म है। भारत के लेखक आजकल के 
जैसे रेखक नहीं थे-जो उनके ग्रन्थों से ९० फी सदी साफ उड़ा ठेते हैं- 
जिनका अपना केवल द्शमाँश होता है,-किन्तु तो भी जो अन्धारम्म में 
भूमिका लिखते हुए यह कहते नहीं चूकते कि इन प्रत-मतास्तरों का 
पुरा दायित्व मेरे सिर है ! मनुष्यजाती के इृदय में उच्च भाव भरने वाले 


श्द५ 
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व महान मनस्तत्ववेत्ता, बंथीं की रचना करफे हो, परन्तु अपना नाम 
न लिखकर भी, सन्तुष्ठ थे। उन्होंने अपने अ्न्थ समाज को सौंप कर 
॥स्तिपृर्वक हार्रीर का त्याग किया। हमारे दृशनकारों या पुराणकारों 
के नाम छोन जानता है ! वे सभी व्यास, कापिेछ आवि उपाधियों ही 
म॑ परिचित हैं । वे ही श्रीकृष्ण के योग्य प्रपृत हैं-वे ही गीता के यथार्थ 
अनुयाथी हैं-उन्होंने ही श्रीकृष्ण के इस महोपदेश--- 

* क्रमण्येबाधिकाररते मा फलेषु कदाचन 


2५ ०0 ) 


८ क्षर्त ही में तुम्हारा अधिकार है, फ़ल में कदापि नहीं -- 


्् 


का धान कर दिखाया । 


इस प्रकार भारत ने संसार में अपना कम किया, परन्तु इसके 
लिए भी एक बात अत्यन्त आवश्यक है। वनिञवस्तु की भौति, विचारों 
का समूह भी किसी के बनाये हुए मार्ग पर से ही चलता है । भावराशि 
के एक देश से दूसरे देश को जाने के पहले, उसके जाने का मार्ग तैयार 
होना चाहिए । संसार के इतिहास में, जभी एथ्वी को जीत छेनेवाली 
किसी बड़ी जाति ने संसार के भिन्न भिन्न देशों को एक तागे से बाँचा 
है, तभी उसके साफ़ किए हुए मार्ग से भारत की विचारधारा बह चली 
है ओर प्रत्येक जाति फी नत्त नस में सम्रा गई है। ज्यों ज्यों समय बीत 
वैदेशिक दिशिजय है, त्यों त्यों प्रभाणसमृह इकट्े हो रहें हैं कि 
तथा भारत का. बैंछ के जन्म ऐेने के पहले ही भारत के विचार सारे 
अर्मप्रचार । संसार में फड चुके थे। बोद्ध धर्म के उदय के पहले 
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हैं। चीन, पारस ओर पूर्वी टापुआं में बेदान्त का प्रवेश हो चुका था। 


श्दद 
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फिर, जब आँध्त की विश्ञार शक्ति ने पूर्वा भूखण्ड। को एक ही सूत से 
बाँधा था, तब फिर व; भारत की विचारणर बह गई थी; और, 
क्िर्ितान धर्म की डॉग हॉकनवाल्षे जित सभ्यता पर गला फाइ हे हैं 
बह भी भारताय विवेचन के छोटे छोटे 2%ड के भंग्रह के सिवा ओर कुछ 
नहीं । हम् उस घर्म के पुजारी हैं, बोद्ध धर्म ( उसमें विशेष महत्त्व रहने 
पर भी ) जिसकी विद्रोही सन्‍्तान है और हिस्तान धर्म जिश्नकी न 
गिनी जाने योग्य नफ़छ भर है | युगवक्त फिर घूधा है, वेम्ता ही समय 
फिर आया है, इड्रलेण्ड की प्रचण्ड शक्ति ने भूमण्डल के भिन्न भिन्न 
भागों को फिर एक दूसरे से जोड़ दिया है। अंग्रजों के मार्ग रोमन 
जाति के मार्गों की तरह केवल स्थकृभाग में ही नहीं, अतल समुद्र 
के सब भागों में भी दोड़ रहे हैं। संसार का अत्यक अश एक ढूप्तरे पे 
एक कर दिया गया है ओर ठेडग़ फ नये भर्ती किए हुए दूत की भाँति 
अपना विश्ित्र नाटक खेल रहा है । इन अनुकूछ अबस्थाओं कों प्राप्त 
ऋर भारत फिर जाग रह। है ओर संसार की उन्नति ओर सारी सभ्यता 
को जो कुछ देना है, उसके लिए वह तेयार हो रहा है। इसीके फल 
स्वरूप प्रकृति ने जबर्दरती मुझे धर्म का प्रचार करने के लिए इद्धलेण्ड 
ओर अमेरिका भेजा | हममें से हर एक को यह आज्ञा करनी चाहिए 
थी कि प्रचार का समय आ गया है | चारों ओर शुभ लक्षण दीख रहें 
हैं और भारतीय आध्यात्िक ओर द्ाशनिक विचारसमूह की फिर से 
सारे संप्तार पर विनय होगी। अतएव हमारी जीवनसमस्या की आक्ति 
दिन दिन बढ़ी हो गही है। क्या हमें केवड अपने ही देश को जगाता 
होगा (--नहीं, यह तो ए% तुच्छ बात है; में एक कल्पनाग्य भावुक 


ब्८्छ 
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ञच 


मनुष्य हूँ, मेरा यह विश्वास ए कि हिन्द्र जाति सारे संसार पर विजय 
प्राप्त करेंगी । 


जगत में बढ़ी बड़ी जातियाँ हो चुकी हैं, जिन्होंने औरों को जीत 

हिया था | हम भी बढ़े विजेता हो चुके । हमारी विजय की कथा को 
भारत के उस महान सम्राट, महाराज अशोक ने धर्म और आध्यात्मि- 
कता ही की विजय बताया है । फिर एक बार भारत जगत को जीत 
लेगा | यही मेरे जीवन का स्वप्न है; ओर में चाहता हूँ कि तुममें से 
प्रत्येक प्रनुष्य जो कि मेरी बातें सुन रहा है अपने अपने मन में उसी 
स्वप्त का पोषण करेगा, और उसे क्वार्यरूप में परिणत 


2-20 किए बिना नहीं छोड़ेगा । छोंग हर रोज तुमसे कहेंगे 
के द्वारा ही देश के. कि पहले अपने अपने घर को संभाडों, पीछे विदेशों 
अधिकतर में प्रचार करना । पर में तुम लोगों से साफ साफ 
कल्याण 


कह देता हूँ के तुम सबसे अच्छा काम तभी करते 
हो जब तुम दूसरे के लिए काम करते हो। अपने 
लिए सबसे अच्छा काम तुमने तभी किया जब ॥के तुमने ओरों के लिए 
काम किया--अपने विचारों को समुद्रों के उस पार विदेशी भाषाओं में 
प्रचार करने का प्रयत्न किया; ओर यह सभा ही इस बात का प्रमाण है 
कि तुम्हारा अन्यास्य देशों को अपने विचारों से शिक्षित करने का प्रयत्न 
तुम्हारे अपने देश को मी लाभ पहुँचा रहा है। यदि में अपने विचारों को 
भारत ही में सीमाबद्ध रखता, तो उस फल की एक चौथाई भी न हो 
पाती जो (हि मेरे इंग्लेग्ड ओर अमेरिका जाने से इस देश में हुआ | 


की सम्भावना । 


रेटट 


हमारा प्रस्तुत कार्य 


हमारे सामने यही एक मढान आदर्श है, ओर हरएक को इसके छिए 
तेयार रहना चाहिए,--व्रह आदर्श भारत की विश्व पर विजय है-- 
उससे कोइ छोड़ा आवर्श न चलेगा --ओर हम सभी को इसके लिए 
तेयार होना चाहिए ओर भरसक कोशिश करनी चाहिए । अगर विदेशी 
आकर इस दृश को अपनी सेनाओं से छा वे तो कुछ परवा नहीं । उठों 
भारत, तुम्हारी आध्यात्मिकता द्वारा जगत पर विजय प्राप्त कर हो । 
जैसा के इसी देश में पहले पहल प्रचार किया गया है, प्रेम ही पुंणा 
पर विजय प्राप्त कम्गा --घुणा अपने आपको जीत नहीं सकती 

जड़वाव्‌ और उप्तकी लाई हुई ढुगैतियाँ जड़वाव्‌ ही से वर नहीं होती । 
जब सामग्कि बल़ से सामारेक बल. को दबाने क्री च्रेष्टा प्री -जाती-है 
तब उसी की वृद्धि हो जाती है और सब मनुष्य पदञ्ुु बन जाते हैं । 
घमेमाव ही पाश्चात्य पर विनय प्राप्त करेगा। धीरे धीरे पाश्चात्यवार्सी 
यह अनुभव कर रहे हैं कि उन्हें जाति के रूप में बना रखने के लिए 
धर्ममाव की आवश्यकता है। वे इसकी. प्रतीक्षा कर रहे हें->चाव जे 
इसकी बाट जोह रहे हैं। उसकी पूर्ति कहाँ से होगी! वे आदमी कहाँ हैं जो 
भारतोय परहाक्षावियों का उपदेश जगत के सब देशों में पहुँचानें के लिए 
तेयार हों! कहाँ हैं वे लोग जो इसलिए सब्र कुछ छोड़ने को तेयार हो कि 
व उपदेश संसार के कोने कोने तक फैल जाये! सत्य के प्रचार के 
लिए ऐसे ही वीर-हुदय लोगों की आवश्यकता है । वेदान्त के महास्रत्यों 
को फैलाने क लिए ऐस वीर कार्मयों को बाहर जाना चाहिए | जगत 
इसके ।छिए तरस रहा है; इसके बिना जगत अ्यंत्त को प्राप्त होगा । सारा 
पश्चात्य जगत एक ज्वालामुखी पर बसा हुआ है जों कह हीं फूठ 


१९, श्च्य 


आरत में विवेकानन्द 


कर उसे चू चूर कर सकता है | पाश्चात्यवाल। ने सारी दुनिया छान 
डाली पर उन्हें तनिक भी शान्ति नहीं मिली । उन्होंन इान्द्रियसुख का 
ध्याला पीकर खाली कर डाला और उसे ज्यर्थ आडम्बर ही पाया । 
भारत के घार्मेक विचारों का पाश्चात्य देशों की नप्त नस में भर देंने 
का यही समय है। इसलिए मद्गरासी नवय्॒वकों, में विशेष कर तुम्हीं 
को इसे याद्‌ रखने को कहता हैँ | हमें बाहर जाना ही पड़ेंगा, अपने 
चर्ममाव ओर दशन से जगत को जीत लेना पंढुगा | दूसग कोई उपाय 
ही नहीं है, हम यह हासिल करना ही पढ़ेगा, नहीं तो मृत्यु आनिवार्य 
हैं| हमारे जातीय जीवन की--जागे हुए और बलशाली जार्ताय 
जीवन की--एकमात्र शर्त भारतीय चिन्ताओं की जगत पर विजय 
पाना ही है । 


साथ ही हमें न भूलना चाहिए कि धार्मिक विचारों की विश्व- 
'पिज्ञय से मरा मतरूब है; उन (तद्धान्तों के प्रचार से जिनसे जीवन - 
सख्ार हों, न॒ कि उन सेकड़ों कुर्ंस्कारों स जिन्हें हम सदियों से 
अपनी छाती से छगाते आये हैं। इनकी तो इस जमीन से भी उस्राड़- 
कर दूर फेक देना चाहिए जिससे वे सद् के लिए नष्ठ हो जाये, इस 
जाति के अधःपतन के ये ही कारण हैं और ये द्माम को कमजोर 
चना देते हैं, हमें उप्त व्रिमाग से बचना चाहिए जो उच्च और महान 
विच रो की चिन्ता नहीं कर सकत।, जो मोलिक चिन्ता की सारी 
आक्तियाँ खो बे है; स्न तज खो चुका है, और जो धर्म के नाप्त पर 
चले जानिवांल सब प्रकार क छोटे छोटे कुसंस्कारों के विष से अपने को 


र९० 
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५.  ज़जर्ति कर रहा ह। हमारी दृष्टि पं भारतवर्ष क 
अरे के गत त्बों. किए कई आपताएँ सड्ढी हैं । इतमें मे दो. हे--घोर 
आवद्यकता है, न जडवाद्‌ और इसकी प्रतिक्रिया से पैदा हुए घोर 
कर की | कुप्ष॑रकार, इन दो चड्ढडानों से---अवश्य बचना 

चाहिए । आज हम एक तरफ वह मनुष्य दीखता 
६ है जो बहुत मात्रा में पाश्चात्य ज्ञान प्राप्त करंक अपने क्रो सर्वज्ञ समझता 
है। वह प्राचीन ऋषियों की हंसी उड़ाया करता है। उप्तक लिए 
हिन्दुओं ऊँ सब विचार ब्िलकुछ वाहियात चीज हैं, वर्शनशासत्र बच्चों 
की बोली है ओर धर्म मूखो का कु प्ृस्कार-भर है | दूसरी तरफ, एक वह 
आध्ष्मी है जो शिक्षित तो है; पर एक प्रकार का पागल है--वह उल्टी 
रह ७»? हर ए छोटी सी बात का अलौकिक अर्थ निकालने की 
कोशिश करता है । अपनी व्शिष्र जाति या वेव-देवियों या गांव से 
सम्बन्ध १खनेवाले जितने कुसस्क्ार हैं उनके लिए दार्शनिक, आध्यात्मिक 
और ईश्वर ही जाने क्‍या क्‍या, और बच्चों को मुहानेवाके अर्थ उसके 
पास मौजूद हैं। उत्तके लिए प्रत्येक आाम्य कु्तेष्कार वेदों की आज्ञा है 
ओर उक्षकी समझ में उसे कार्य रूप में परिणत करने ही पर जातीय 
आविन निर्भर है | तुम्हें इसंस बचना चाहिए । 


तुममें से प्रत्येक मनुष्य कुसंस्क!रपूर्ण धूर्स होने के बदले यदि घोर 
नारतिक गी हो जाय तो मुझे पत्तन्द है, क्योंकि नाप्तिक तो जिन्दा है, 
तुम उसे किसी तमह सुधार भी सकते हो; परन्तु कुर्सस्कार घुसा कि 
मक्तिष्क बिगड़ गया, कम्रज्ञोर हो गया और अवनाते ने उस जीवन पर 


हि 
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ऋषि एवं गुप्त. झा मारा । तो इन दो संकटों से बची । हमे निर्भीक 
तत्व भर गुप्त साहसी मनुष्यों का ही प्रयोजन है। हमें खून में 
समिति । तेजी और रनाथुओं में बह की आवश्यकता है-- 
लोहे के पुद्टें और फौलछाद के ज्ञाय चाहिए, न के दुर्बलता लानेवाले 
बाहियात विचार | इन सभों को त्याग दो, सब १हस्य--लछुकाछियी को 
छोड़ दो । धर्म में कोई छुकाछिपी नहीं है! क्‍या वेदान्त या बेढ़ों या 
संहिताओं अथबा पुराणों में कोई ऐसी गोपनीय बातें हैं! प्राचीन 
ऋषियों ने अपने धर्मप्रचार के लिए कोन सी गोपनीय समितियाँ स्थापित 
की थीं ! क्या किताबों में ऐसे कोई प्रमाण हैं कि अपने महासत्यों को 
मानवजाति में प्रचारित करने के लिए उन्होंने ऐसे ऐसे जादूमरों के से 


हथकण्डों का डप्थोंग किया था ? 


हर बात में छुकाछिपी करता और कुसंस्कार-- ये सवा हुर्बहुताः 
के ही चिह्न होते हैं। ये अवनाते और प्रत्यु के ही चिह्न हैं। इसलिए 
उनसे बच्चे रहो; बलवान हों, ओर अपने पेरों पर खड़े हो जाओ ! 
हमारे यहाँ अच्छी अच्छी वस्तुएँ हैं--बढ़ी ही आश्चर्यजनक वस्तुएँ हैं 
हम चाहे तो उन्हें अतिप्राकृत कह सकते हैं, क्योंकि प्रकृति के सम्बन्ध 
में हमारी धारणाएँ बहुत ही सीमाबद्ध हैं, परन्तु उनमें से एक भी वस्तु 
मीपनीय नहीं । इस भारतसुमि घर यह कभी प्रच्मार्ति नहीं हुआ कि 
घम्राज्य के सत्य गोपनीय विषय हैं, अथवा यह # वे हिमालय की 
पर्फीली चोटियों पर बसमेवाली गृप्तसमरितियों के ही विशेष आधिकार हैं। 
नुम छोग वहाँ पर नहीं गये; वह स्थान तुम्हारे घरों से कई सौ माल 


श्थ्र 
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₹ है। में संन्‍्यासी हूँ और गत चोद॒ह वर्षों से मैं पेदुल घृम रहा हूँ। 
ये गुत सामेतियाँ कहीं भी नहीं हैं। इन कुसंस्कारों के पछि मत दोड़ों ! 
तुम्हारे अपने और जाति के लिए बेहतर होगा कि तुम्त घोर नास्तिक 
ब्रन जाओं--क्योंके तुम्हारा बल बना रहेगा-पर वह तो अबनति ओर 
प्रत्यु है । मानवजाति को घिक्कार है कि बलिष्ठ गनुष्य इन कुसंस्कारों 
हि पर अपना समय गयों दे, इुनिया के सड़े से सद्ढे 
सब विषयों की . कुसंस्कारों की व्याख्या करने के लिए रूपढ़ों की 
व्याख्या करने की + हे शा ध 
चेंहा मत करो।. ऊल्पता कर रहें हैं। साहसी बनों; सब कुछ को उत्त 
तरह व्याख्या करने की कोशिश मत करो । बात यह 
बे कि हमारे बहुतेरे कुप्तस्‍्कार हैं, हमारी देह पर बहुत से घाव ओर हानि- 
कारक धब्बे हैं--इनकों काठ और चीर फाइुकर निकाल देना होंगा--नह 
कर देना होगा; पर इन नह होने से हमारा धम, हमारा जातीय जीवन, 
हमारी आध्यात्मिकता नष्ठ नहीं होती। धर्म का हरएक सिद्धान्त भठृंट 
रहता है और जितनी जल्दी ये काले घब्बें निकाले जाते हैं, उतना ही 
ज्यादा, उतनी ही जगप्माहट के साथ, ये सिद्धान्त चमकते रहेँगे। 
इन्हीं पर डे रहो । 
तुम लोग छुनते हो कि हरएक धर्म जगत का सार्वभौमिक धर्म 
होने का दावा करता है । मैं तुपते पहले ही कह देता हूँ ॥ढ शायद 
कभी भी एक ऐसा घर्म न निकलेगा, जो सार्वभोीमिक 
हिन्दू धमे ही. धर्म कहलाएगा, पर यदि कोई धर्म यह दावा कर 
भौमिक सार्व-. सके तो घह तुम्हारा ही घर्म है--दसग कोई नहीं, 
के धर 7 
क्यों है! क्योंकि दूसरा हरएक घर्म ड्रिस्री व्यक्ति या व्यक्तियाँ 
के समूह पर निर्भर रहता है। अन्यान्य घर्म, सब के 


0 क्र 


श०्ट्रे 


सब, किसी व्यक्तिविशेष के जीवन पर अवलम्बित होकर बन हं, जिए 


उनके अनुयायी लोग एक पतिहासिक पुरुष समझते हैं, ओर जिसे दे 
धर्म का बल सगझते हैं वह सचमुच उसकी इुर्बछता है, क्‍योंकि उस 
पुरुष की ऐतिहासिकता का खण्डन कीमिए ते। वह सारी रचना घूल मे 
मिल जाती है। इन महान घर्मसंस्थापकों के जीवन-चात्रों म॑ से आएे 
तो उड़ा दिये गए ओर बाकी आधे के विषय में घोर सन्वेह उपस्थित 
क्रिया गया है। अतएव हरएक सत्य जिसकी प्रामाणिकता इन्हीं की 
बातों पर निर्भर रहती थी, हवा में मिक् गधा । पर हमारे घर्म के सत्य 
किसी व्यक्तिविशेष पर निर्भर नहीं--यद्यपे हम ब्ीतसियों महापुरुषों को 
मानते हूँ | कृष्ण की माहिमा यह नहीं कि वे क्रृष्ण थे, पर यह के दे 
बद्धान्त के महान आचार्य थे। यदि ऐसा न होता तो उनका नाम भी 
भारत से उसी कह उठ जाता जैसे कि बुद्ध का नाम्र उठ गया । 


अतः हमारी वश्यता सदा तत्त्वों पर है, न कि व्यक्तियों फः । 

व्यक्ति केंव७ तत्तों के प्रकट रूप है-- उनके उद्गहण हैं । यदि तत्त्द 
बने रहे ते। व्यक्ति एक नहीं, हजारों और छातखों की 

82004“ कह संख्या में पेदा होंगे। यादि तत्त्व बचा रहा तो बुद्ध 
नहीं हैं, घी के. जैसे सेकड़ों ओर हजारों पुरुष पेदा होंगे; परन्तु यादि 
भूछ सत्य तत्त्व का नाश छुआ ओर छोग उसे भूछ गए एवं 
०३३५ सारी जाति अपना जीवन प्तिहासिक व्यक्ति कह- 
छानेवाले किसी पुरुष-विशेष पर गद्वती रहे तो उम्र 

धर्म का सत्यानाक्ष ही छुआ समझ्ेये। उसे बहुत दिन जीना नहीं है । 
हआरा धर्म ही एकमात्र धर्म हें जो किसी व्यक्ति या व्यक्तियों पर निर्भर 


बे 
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नहीं रहता; वह तत्वों पर प्रतिष्ठित है । पर साथ ही लाखों अबतारों प्‌. 
महापुरुषों के लिए उसमें स्थान हे। व्यक्तिविद्येषों को स्थान देने के 
लिए उसमें क्रा्फी गुझ्ञायश है, पर उनमें पे प्रत्यक्ष व्यक्ति को उन तत्त्वों 
के उदाहरण-स्वरूप होना चाहिए हमें यह न भूलना चाहिए। हमारे 
धर्म के ये तत्त्व अब तक अदूट हैं, ओर हममें से प्रत्यक का जीवन बत 
यही होना चाहिए के हम्न उन्हीं की रक्षा करें, उन्हें युग-य॒गान्तर से 
जपा होने वाले मैल और गर्द से बचायें । यह पृक् अद्भुत घटना हे कि 
हमारी जाति के बारंबार अवनति के कडजे में आने पर भी, चेद्ान्त के 
ये तिद्धान्त कभी खराब न होने पाये | किसी ने--वह कितना ही दुष्ट 
क्यों न हो--उन पर धघूछ झोंकने की कोशिश नहीं की। हमारे धर्म- 
अन्‍्थों का संध्वार भर में सबने से अच्छी रक्षा होती आई है। अन्‍्यान्य 
धमभन्यों के मुकाबले इनमें कोई भी पन्षिप्त अंश नहीं घुम पाया है, पाठों 
की ताडमरोड़ नहीं हुई है, उनके बिचारों का सारपदार्थ नष्ठ नहीं हो' 
पाया । वह ज्यों का त्यों बना रहा हे ओर मनुष्य-मन को आदर्श की-- 
लक्ष्य की--ओर चाहित कर रहा है । 


तुम देखते हो कि इन अन्‍्थों के भाष्य भिन्न भिन्न भाष्यकारों के 
किये, उनका प्रचार बड़े बढ़े आचारयों ने किया, और उन्हीं पर 
सम्प्रदायों की नींव डाली गई, और तुम देखते हो कि इन वेब-मन्यों 
में एक ढूसरे के आपातविरोधी कितने ही माव विद्यमान हैं। कुछ 
जोक हैं जो सम्पूर्ण द्रैतमाव के हैं और कितने ही बिककुछ अद्दैत मात्र 
के । द्वेतवाद के भाष्यक्रार ज्यादा कुछ न जानकर अद्वतवाद के 'होकों 
पर बार करने की कोशिश ढस्ते हैं। प्रचा(कों और प्रयेहितों का 


रथ 
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समुदाय उन्हें द्वेतात्मफ अर्थ देना चाहता है। 
>अअ4 अद्वेतवाद के भाष्यकार द्वैतवाद के सूत्रों की वही 
मतभेद | दशा करते हैं, परन्तु यह वेदों का दोष नहीं । यह 

चेष्ट। करना कोरी मूर्खता है के सम्पूर्ण वेद द्वेतमावा- 
त्मक हैं। तथेव समग्र वेदों को अद्ेतवाद-विषयक अमाणित करने की चेष्टा भी 
निरी निर्ुद्धिता है । वेदों में देतवाद अद्वेतबाद दोनों हैँ | आजकल के नये 
भावों के उजाद़ें मं हम उन्हें पहले से कुछ अच्छी तरह समझ सकते हैं । 
ये विभिन्न सिद्धान्त जिनकी गति द्वतवाद्‌ ओर अद्वेतवाद दोनों ओर 
है, मन के विकास के लिए आवश्यक्न हैं और यही कारण है कि वेद 
उनका प्रचार करते हैं । मनुष्यजाति पर क्रपा करके वेद्‌ ऊँचे लक्ष्य के 
पिज्न भिन्न सोपानों का निर्देश करते हैं । यह नहीं कि वे एक दूसरे के 
विरोधी हों। बच्चे जसे अबीध मनुष्यों को मोहने के लिए वे बृथा 
चाक्थ नहीं; उनकी जरूरत है ओर वह केवल बच्चों के लिए नहीं किन्तु 
कितने ही बड़े बूहों के लिए भी । जच तक हमारे शरीर हैं ओर जब 
तक हम शरीरज्ञान में फैसे हैं, जचतक हमारे पाँच इन्द्रियाँ हैं और 
हम बाहरी संसार को देखते हैं तब तक हमें एक व्यक्तिविशेष ईश्वर 

स्वीकार करना ही होगा; क्‍्योंके यदि हममें पूर्वोक्त 
का हो भाव मौजूद हों तो महामनीषी श्री रामामुज के 
सशुण ईश्वर को. ममाणित ॥क्षैये हुए इश्वर, जीव और जगत के भाव 
स्वीकार करना हमें मानने पढ़ेंगे। इस तीनों में से एक को स्वीकार 
ही होगा । करने पर होष दोनों को स्वीकार करना ही होगा । 
अतपव जबतक हम बाहरी संपार देख रहे हैं लबतक ईश्वर और 
नीवात्मा की सत्ता का स्वीकार न करना निरा पागलपन हैं । 


' शेध्द्े 
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है है परन्तु महात्माओं के जीवन में वह समय आ 

3 ५: सकता हे जब मनुष्य प्रकृति के अधिकार के बाहर 
है। जाता है--बहुत बुर चला जाता हैं जहाँ श्रुति 
कहती है,-- 


हम ॥आ 


€ यतो वाचो निवर्तन्ते अभ्राप्य मनंसा सह * 


री ०5 


' न तत्र चक्षुच्छाति न वाभाच्छति नो मन! 


द्र् 


/ नाह मन्ये सुर्वेदति नो न वेंदेति वेद च ? 


च्ऊ 


£ प्न के साथ वाणी जिस न पाकर छोट आती है। ' “ वहाँ न 
नेत्र पहुँचते हैं, न वावय, न मन । ? ' मैं उम्ते जानता हूँ, न यही कह 
सकता हूँ और नहीं जानता, न यही | ? 


तभी जीवात्मा सारे बन्धनों को पार कर जाता है | तभी केबल 
तभी उसके हृदय में अद्देंतवाद का मूल तत्त उद्दित होता है कि समस्त 
संसार और में एक हूँ, में और बहा एक हूँ, और तुम देखोंगे कि यह 
सिद्धान्त न केवक ज्ञान और वन ही से प्राप्त हुआ, किन्तु अनेक 
अज्ों में यह प्रप्त के बंल से भी प्राप्त किया गया है। तुप्ने भागवत 
में पढ़ा होगा हि जब श्रीकृष्ण अन्तधनि हो गये और गोपियाँ उनके 
वियोंग से विकल हो गईं तो अन्त तक श्रीकृष्ण की भावना का गोपियों 
के चित्त पर इतना प्रभाव पड़ा कि हरएश्र गोपी अपनी वबेंह को भूल 
गई और विचार करने छगी के वही श्रीकृष्ण है, और अपने को उसी 
तरह सज्जित करके क्रीड़ा करने लगी जिस तरह श्रीकृष्ण करते थे । 


२०७ 
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हि अतएद हम समझते हें के यह एकत्तन का अनुभव 
8 क प्रेस) स भी होता है । फास्स के एक पुराने सूफ़ी 
मस्मबनीय है।. कीबे अपनी एक कविता में कहते हैं--“ में अपने 
प्योरे के पात्त गया और देखा तो द्वार बन्द था; 
मैंने दरवाजें पर धक्का लगाया तो भीतर से आव्राज आईं, 'कौन है १? 
मैंने उत्तर दिया--िं हूँ । द्वार न खुला । मैंने दूसरी बार आकर दुर- 
बाजा खड़खड़ाया तो उप्ती स्तर ने फिर पूछा कि छोन है, मैंने उत्तर 
दिया -- मैं अप्नक है।' फि भी द्वार न खुला | तीसरी बार में गया 
ओए वही ध्वनि हुई--कोन है ?! मेन कुहा--“में तुम हूँ मेरे प्यारे ! ? 
द्वार खुल गया ४? 
अतएव हमें समझना चहिए कि बह्मप्राप्ति के अनेक सोपान हैं 
जिन्हें लेकर हमें विवाद न क्ना चाहिए यद्यपि पुराने भाष्यकारों में 
( जिन्हें हमें श्रद्धा की दृष्टि ते देखना चाहिए) एक दूसरे से विवाद 
होता 7ह/ और वह इस कारण ।$ ज्ञान की कोई सीशा नहीं; प्राचीन 
काल में या वर्तमान समय में ज्ञान पर किसी का सर्वाधिकार नहीं | यदि 
कितने दी महात्मा ओर ऋषि अतीत काल में हो गय हैं, तो निश्चय 
जानो कि अनेक अब भी हॉँगे। याद व्यास वाल्मीकि और हौकरा- 


चार्यादि पुराने जमाने में हो गये हैं तो क्या कारण 


कक है कि अब भी तुम्में से हर एक शंकराचार्य न हों 
उपाय तथा सकेगा ? हमारे धर्म में एक विशेषता और है जिंक 
सॉपग्रन मात्र हैं, तुम्हें याव्‌ रखना चाहिए । 

और सभी का उत्त- डी 


अन्यान्य शास्त्रों में भी अन्तःसफूर्तियुक्त 


में अधिकार है | क ही 24 
पुरुषों के वाक्य ही शास्त्रों के प्रमाण स्वरूप चतलाये 


ब्प्ट 
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गये है। परन्तु इन पुरुषों को संख्या उनक मत में एक द। अथवा 
बहुत ही अल्प व्यक्तियों तक सीमित है। उन व्याक्तियों ने ही सर्व- 
साधारण जनता में इस सत्य का प्रचार किया--हम सभी को उनकी 
बात मानती ही पड़ेगी | नजेरेथ के ईसा में सत्य का प्रक/श 8आ था--- 
हम सभी को उसे ही मान छेना होगा, हम और आधिक कुछ नहीं 
जानते | परन्तु हमार धर्म का कथन हे, मंत्रद्रह्ठा ऋषियों के हृदय में 
उसी स्त्य का आविर्माव हुआ था--केव७ एक दो के नहीं, अनेकों के 
भीतर उस सत्य का आविर्मान हुआ था और भविष्य में भी होगा। 


किन्तु वह न बतूनियों में होगा, न पुस्तक चाठ जाने वालों में 
न बढ विद्वानों में, न शब्दवेत्ताओं में; वह तलदर्शियों में ही सम्भव ह | 
आत्मा ज्यादा बातें गढने से नहीं प्राप्त होता, न वह बड़ी बुद्धिमत्ता 
से ही शुलम है, न वह शात्रों के पठन से ही मिल ध_कता है | यह बात 
शास्त्र स्वग्रं कहते हैं । तुम कैसी दूसों शास्रों में यह निर्मीक निश्वय 
न प्रओेगे,-- 


नायमात्मा प्रवचनिन हम्यों 
ने मेधया न बहुना श्रुतेना 


हेदय खोलो । धर्म का अर्थ न गिर्जे का जाना है, न ललाद 
रंगना है, न विचित्र ढंग का मेष धरना है। इन्द्रधनुष के सब स्यों से 
ठम अधथने को चाहे भछे ही रंग हो, किन्तु यादें दृदय नहीं सुक मंया 
तो तुम ईश्वर को कदापि न प्रा सकोंगे--तुम्हारे संब कृत्य व्यर्थ के 
हें।ग | जिसने हृदय को रंग लिया हैं, उसके किए दूसरे रंग की आब- 
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इयकता नहीं | यही धर्म का सच्चा निष्कर्ष है । 
गा गर परन्तु हमें यह न भूलना चाहिए कि रंग और ऊपर 
हे कही गईं कुछ बातें अच्छी तब तक मानी जा 
श्षकती हैं जब तक वे हमें धर्ममार्ग में सहायता दूँ; तभी तक उनका 
हम स्वागत करते हैं, परन्तु वे प्रायः अधःपतित कर देती हैं और सहा- 
यता की जगह विज्न ही खड़ा करती हैं, क्‍योंकि इन्हीं बाहरी क्यों 
को मनुष्य धर्म समझ लेता है । फिर मन्दिर का जाना और पुगेह्ित 
को कुछ देना ही घर्मजीवन के बराबर समझा जाता है। ये बातें बढ़ी 
भयानक हैं, इनसे हाने होती है; इन्हें दूर करना चाहिए । हमारे शास्रों 
में बार बार कहा गया है कि बहिरिन्द्रियों से प्राप्त ज्ञान कदाएे धर्म 
नहीं । वही धर्म है जो हमें अपरिवर्तनीय सत्ता का साक्षात्कार करता 
है । वही सब मनुष्यों का धर्म है। जिपने इन्द्रियातीत सत्ता का ज्ञान 
प्राप्त कर लिया--जिसने आत्मा को अपने स्वरूप में प्रत्यक्ष देखा-- 
जो ईश्वर से मुहोमुह बातें करता है--हर वस्तु में ईश्वर ही के दर्शन 
करता है, वह ऋषि हो गया । और तब तक तुम्हारा जीवन धर्मजीवन 
नहीं, जब तक तुप्त ऋषि नहीं हों गये । तभी तुम्हारे धर्म का आरम्भ 
हुआ और अभी तो ये सच धर्मप्रात्ति की तेयारियाँ ही हैं । तभी तुम्हारे 
भीतर धर्म का प्रकाश फेडेगा, अभी तो तुम क्रेवठ बौद्धिक व्यायाम 
कर रहे हों - शारीरिक कष्ठ झेल रहे हो । 


अतपव हमें अवहय स्मस्ण रखना चाहिए कि हमारे धर्म में पाफ 
तौर पर ओर ख़ुलास। यह कह विया गया है कि जो कोई मुक्ति-प्रात्ति की 
इच्छा रखे उत्ते ही ऋड़षित् की अवस्था से गुजरना होगा--मन्त्रव्रष्टा, 


टेक 


हमारा पच्दुत कार्य 


होना होगा,--$ वर से साक्षात्‌ कपना होगा । यहीं मुक्ति हे; यही नियम 
हमारे शास्त्रों में रखा गया है । तब अपनी ही आँखों से शाख्त्रों को देखना, 
अपने ही आप अर्थ समझ लेना, अपने काम की बात निकाक ठेना, 
अपने आप ही सत्य पमझ्न लेना सहज हों जाता है ! साथ ही हमें प्रार्चीन 
ऋषियों पर इस काम के छिए सम्मान रखना चाहिए। वे प्राचीन ऋषि 
महान थे परन्तु हमें और भी महान होना है । पुरा काल में उन्होंने बड़े 

बढ़े काम किये परन्तु हमें उनसे भी बड़ा काम क्र 
तुम्हारे भीतर. दिखाना है। प्राचीन भारत में सैकड़ों ऋषि ये । हमें 


ह्दी पे छ का. है # 4 ०.4 वश ० शक 
पिचमात हे करोड़ों की संख्या में ऋषि होना होगा और हम हो 
-+केवल भी रहे हैं| इस बात पर तुममें से हर एक जितनी 
53०4 ड ;॒ जल्दी विश्वास करेगा भारत का और संसार का उतना 


ही अधिक हित होगा। तुम जो कुछ विश्वास करी॥ 
तुम वही हो जाओगे । यादि तुम अपने को निर्मय सोचोगे तो तुम निर्भय 
हो जाओगे । यदि तुम अपने को साधु समझोगे तो कल ही तुम साधु हो 
जाओगे । तुम्हें रोक ने ऐसी कोई चींज नहीं। आपातविरोधी सम्प्रदायों 
& बीच यदि कोई साधारण मत हैं, तो वह यही है कि आत्मा में महत्त्व, 
तेज ओर पवित्रता पहले ही से मरी हुई है | सिर्फ रामानुज के मत भे 
आत्मा कभी कभी संकुचित हो जाती है और कभी कभी विकत्तित; 
परन्तु ईकराचार्य के मतानुसार ये संकोच-विकास अभ से होते हैं । इस 
मतभेद पर ध्यान मत दो। यह सत्य सभी मानते हमें कि व्यक्त या 
अव्यक्त चाहे जिस भाव में रहे, वह शक्ति है जरू। और जितनी 
शीघता से उस पर विश्वास कर स्कोंगे उतना ही तुम्हारा कह्याभ 


हर ॥ 


ट्रक हैं 
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होग। । तुम सच कुछ कर सकोगे | यह विश्वास करी; मत मानों कि हप 

इर्बल हैं; आजकल हममें से अधिकांश जेसे अपने करों अधपागल समझते 

हैं; मत समझी कि हम वैंते ही हैं। किन्तु तुम हर-एक काम बिना 

किसी के सुझाएं हुए ही कर सकते हो | तुम में सब शक्ति है। 
है] कप 


खड़ हो जाओ और तुम्र में जो अधीह्वरत्व छिपा हुआ है उप्तका 
प्रकाशन करो । 


१५, भारत का भविष्य 


यह वही प्राचीन भूमि है जहाँ दूत देशों को जाने से पहले ही 

/ तत्वज्ञान ने आकर अपनी वासभूमि बनाई थी--यह वही भारत है जहाँ 
दे आध्यात्मिक प्रवाह का स्थूल प्रतिरूप उसके बहनेयाले समुद्राकार नद्‌ 
हैं-- जहाँ चिरन्तन हिमालय स्तर स्तर में उठा हुआ 
अपने हिम-शिखरों द्वारा मानों स्वर्गतज्य के रहस्यों 
की ओ। निहार *हा है। यह वही भारत है जिम्तकी 
भूमि पर बढ्दे बड़े काबियों ओर महापेथों करी चाण-रज पढ़ चुकी हैं। 
यहीं श्षबस पहले मनुष्य प्रकृति तथा अन्‍्तर्जयत के रहस्योद्घाटन की 
जिज्ञासाओं के अंकुर उगे थे। आत्मा के अमरत्व, परिदर्शनशीक एक 
ईश्वर के अस्तित्व, प्रकृति ओर मनुप्य के भीतर ओतप्रोत भाव से विराज- 
मान इंश्वर के दिद्धान्तों का पहले पहछ यहीं उद्भव हुआ था। और 
यहीं धर्म और दर्शन के आदशा ने अपनी चरम उन्नति प्राप्त कर ली 
थी । यह वहीं भूमि है जहाँ से उभड़ती हुई बाढ़ की तरह व्‌र्शन और 
आध्यात्मिकता ने बार बार बढ़कर संसार को छ्ावित कर दिया है, ओर 
जहाँ से ऐसी ही तरंगों को मुरझाई हुई जातियों में शक्ति ओर जीवन 
ला देने के लिए एक बार वेसे ही फिर उठकर बढ़ना होगा। यह वहीं 
भारत है जो शत शत शताड्दियों के आघात, विदेशियों के शत्त शांत 
आफम्ण ओर सैकड़ों आचार-व्यवहारों के विपर्यय श्रदुकर भी अक्षय 
बना हुआ है। यह वही भूमि है जो अपने आविनाशी वीर्च और जीवन 


'आचीन 
भारत । 


इेण्दे 
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साथ अच तक पर्वत से भी हृदतर भाव से खड़ा हुआ है। आत्मा 
ग्री अनादि, अनन्त और अम्ृतस्वरूप है, वेसी ही हमारी भारतसूप्ति 
भी है, और हम इस तरह के देश की सन्‍्तान हैं। 


*मारत के बच्चो, तुमसे आज मैं यहाँ कुछ काम की बातें कहूँगा; 
ओर तुम्हें कर्म-पथ पर बुलाना ही तुम्हारे पूर्व गो!रव की तुम्हें याद्‌ विलाने का 
उद्देश है । कितनी ही बार मुझसे कहा गया है कि अतीत की ओर नजर 
हालना छिर्फ हमें नीचा दिखाता है और इससे कोई फल नहीं होता, 

अतएव हमें भविष्य की ओर हृष्टि रखनी चाहिए । 
अतीत गैरव यह सच ह। परन्तु अतीत से ही भविष्य का 
की चिन्ता भावी. लर्माण होता है । अतएव जहाँ तक हो सके, पीछे-- 
कार्य के लिए हे की मै 
उत्तेजक है। अतीत की ओर देखो,पीछे जो चिरन्‍्तन निर्झर वह रहा 

है, आकण्ठ उसका जल पीओ और इसके बाद सामने 
इंखो ओर भारत को डज्ज्वकतर, महत्तर, पहले से और भी उन्नत करो । 
हमारे पूर्वज महान थे | पहले यह बात हमें याद करनी होगी; हमें सम- 
झना होंगा, हम किन उपादानों से बने हैं--कौनसा खून हमारी नसों में 
बह रहा है | उस खून पर हमें विश्वास करना होगा | इस विश्वास और 
अतीत गौरव के ज्ञान से हम अवश्य एक ऐसे भारत की नॉंब डालेंगे, 
जो पहले से विशाल होगा। दुर्दशा ओर अवनति के युग भी यहाँ 
बीत चुके है। उनको में अधिक महत्त्व नहीं देता हूँ, हम सभी यह जानत 
हैं। ऐसे युर्गों की आवहयकता थी । किसी विशाल वृक्ष ने एक सुन्दर 
पका हुआ फल पेदा किया, फल जमीन पर गिरा, वह मुरझाया और 
सड़ा, इस विनाश से जो अकुर उगा; सम्भव है वह पहले के पेड़ से बड़ 


दण्ड 
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ही जाय | >तभते | जिन युर्ग के मीतर से हमें गुजरा पढ़ा है, दे 
गमी आवृहयह थे) उपी अवनते के भीतर से मविष्य का भारत आ 
हा है, यह अंकुरित हो चुका, इसके नये पल्व ।निकल चुके और शक्ति- 
वर एक विशालकाय वृक्ष--उत्त * ऊर्ध्वमूलत ! वृक्ष--का निकलना पहले 
पे शुरू हो चुका है और उस्ती के सम्बन्ध में मैं तुमरो कहने जा रहा हूँ ' 


किसी भी दूसरे देश की अपेक्षा भारत की समस्‍्याएँ आधिक 
जाठेल और गुरुतर हैं। जन्मगत भेद्‌, धर्म, भाषा, शासन--ये ही एक 
साथ मिलकर एक जाति की सुष्टि करते हैं। याद एक एक ज्ञाति को 
लकर इस जाति से तुलना की जाय तो हम देखेंगे, जिन उपादानों से 
सेसार की दूसरी जातियाँ संगठित हुई हैं वे सेख्या में 
इस देश की यहाँ के उपादानों से कम हैं| यहाँ आर्य हैं, द्रविड़ 
देशों की अपेक्षा. । तोतार हैं, लुर्क हैं, मोगल हैं, यूरोपीय हैं--मानों 
जटिलतर है।.. संसार की सभी जातियाँ इस भूति पर अपना अपना 
खून मिला रही हैं। भाषा के सम्बन्ध में, यहाँ एक 
विचित्र ढंग का जमाव है; आचार-व्यवहारों के प्रम्बन्ध में, यहाँ दो 
भारतीय जातियों में जितना अन्तर हैं उतना पूर्वी ओर यूरोपीय जातियों 
में नहीं । 
हमारी एकमात्र सम्मिलन भूमि हमा परम्पशगत धार्मिक विचार 
हैं--हमारा धर्म है। एकमात्र साधारण भूमि वही है, ओर उसी पर से 
हमें आति का संगठन करना होगा। यूरोप में राजनीतिक विचार ही 
जातीय एकता का कारण है। एशिया में जातीय ऐक्स का आधार 
घार्मिक आदर्श है। अतप्व, भारत के भारविष्य-संमदन की पहली 
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धर्म ही इस शर्त के तौर पर, , उप्तकी धाम एकता की ही 
जदिल समस्या. आवश्यकता है| देश भर में एक ही धर्म सबको 
हर गीमातस स्वीकार करना होगा । एक ही धर्म से मेरा क्‍या 

पतलच है ! यह उस तरह का एक ही धर्म नहीं, 
जिप्तका किस्तानों, मुप्क॒मानों या बौद्धों में प्रचार है। हम जानते 
हैं, हमारे धर्म के कुछ साधारण विषय हैं । वे सब सम्प्रदायों के लिए 
साधारण हैं, उनके प़्िद्धान्त और दाबे आपम्न में चाहे क्रितनी ही 
विचित्रता क्‍यों न रखते हों । अस्तु, कुछ ऐसे साधारण विषय अवश्य हैं, 
और उनकी सीमा के भीतर हमार धर्म मे एक अद्भुत विचित्रता का 
गुजायश है, विचार और स्वच्छन्द जीवन-निर्वाह के लिए वह हमें 
अप्रीम स्वाघीनता देता है। हम छोग, कप्त से कम वे जिन्होंने इस पर 
बिचार किया है, यह बात जानते हैं, और अपने धर्म के इन जीवनप्रद्‌ 
साधारण तत्वों को पामने छाना ओर देश के हर एक भनुथ्य, श्री और 
बच्चों को उन्हें समझने, जानने तथा जीवन में परिणत करने देना भी 
हमारे छिए आवश्यक है | यही पहला उपाय है, अतपतर इसका उपयोग 
फरना होगा । हम देखते हैं कि एशिया में, ओर ख़ास तौर पर भारत 
में जन्मगत कठिनाइयाँ, भाषा-सम्बन्धी कठिनाइयों, सामाजिक कठि- 
लाइयाँ और जातीय कठिनाइयौं--सब इस धर्म की एकीकरण-शक्ति के 
सामने दब जाती हैं। हम जानते हैं कि भारतीय मन के लिए धार्मिक 
आदर्श से बढ़ा और कुछ भी नहीं ; धर्म ही मारतीय जीवन का मुल् 
मंत्र है, ओर हमें सबसे कम्त बाघावाले मार्ग में ही सफलता होगी। 


यह केवल सत्य ही नहीं कि धार्मिक आदूई यहाँ सबसे बड़ा 
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आदर्श है, किन्तु भाग्त के लिए कार्य करने का एकरशत्र सम्भाव्य रगाय 
यही है | पहछ उप्त पथ को सुहढ़ किये बिना, दुश्तर मार्ग स कार 

शा ऊरल पे का फुल घातक होगा।इर्सीलिप 
हि भविष्य भाग्त निर्माण का पहिला कार्य, बह पहला 
विश्वासी होकर सोणन, जिमे युगों के इस भाग्तरूपी महाचल पर 
विरोधों को ध्याग खोदकर बनाना होगा--भार्मिक एकता हाना है, 
देना चाहिए । यह शिक्षा हम सबको मिलनी चाहिए कि हम 
हिन्दू. द्वेतवादी, विशिष्टाद्वैतवादी या अद्वतवादी, अथवा दूसरे सम्प्रदाय 
कं छोग, जैस शेव, वष्णव, पाशुपत आदि, भिन्न भिन्न मतों के होते 
हुए भी आपस में कुछ साधारण भाव भी रखते हैं, ओर अब वह समय 
अ। गया है हि अपने हित के लिए, अपनी जाति # ह्वित के लिए हम 
इन तुच्छ भेद्ोँ ओर विब्ादों को त्याग दें | सचम्रुच ये अगड़े बिलकुल 
चाहियात हं, हमारे शास्त्र इनकी निलदा करते हैं, हमारे पूर्वपुरुषों ने 
इनके अहिष्कार का उपदेश दिया है, और व महान मनुष्य जिनके हम 
वेशज बताते हैं, जिनका खून हमारी नसों में बह रहा है, अपने बच्चों 
को थोंडे में भेद के लिए श्षगढ़ंत हुए देखकर, उनकों घोर घुणा की 
हष्टि से ताक रहें हैं । 


लड़ाई झगड़े छोंडने के साथ ही अन्यान्य विषयों की उन्नति होगी । 
जब जाविन का खून तेज और साफ है तब शरीर में विधेले जीवाणु नहीं 
रहे सकते । हमार जीवन का खून आध्यात्मिकता है। यदि यह साफ बहता 
रह, यदि यह तज, शाफ और जोरदार बना रहे; तो सब कुछ दुरुद् 


रहता है। राजनीतिक, सामाजिक, चाहे जित किसी तरह की प्रेहिक 
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ही 


भ्रारत में दिये मन; 


अगर की उम्ताते । जुड्धियाँ हों, वाह दुश दरिद्र ही क्‍यों मे हो, सन 
बल्स ते आकार. सुधर साथंगे, क्योकि यदि रोगबाल मीबाणु निका 
की उन्ति-शक्त र 325 ० +क हे 

भुद्ध होने त दिये जायेँ तो फिर दूधरी कोई बुराई खून में नर्द 


गरीर मे रोम समा सकती । आधुनिक वरिकत्सा-शाख्र # एक 
प्रवेश नहीं कर 
पाता | 


उपमा छीनेए।हम जानते हैं कि किसी बीमारी के फेलने 
के दो कारण हांगे, एक तो बाहर से कुछ विपेले 
न्नीवाणुओं का प्रवेश, दूसरे, शरीर की अवस्था। यदि शरीर को अवस्थ, 
ऐसी न हो जाय कि वह जीवाणुओं को घुसने दे, यवि शरीर की 
जीवनी-शक्ति इतनी क्षीण न हो जाय फि जीवाणु शरीर में घुसक« 
बढ़ते रहें तो संसार में किसी भी जीवाणु में इतनी शक्ति नहीं जें। 
शीर में पैठकर बीमारी पैदा कर सके। वास्तव में प्रत्येक मनुष्य के 
शरीर के भीतर से, सदा कराड़ों जीवाणु निकलते-पेठते रहते हैं; १₹सटू 
जब तक शरीर बलवान है, हमें उनकी कोई ख़बर नहीं रहती । जब 
शरीर कमजोर हो जाता है, तभी ये विषेले जीवाणु उस पर आधिकार 
कर ऐेते ओ- राम पेदा करत है । जातीय जवबिन के बार में भी यही 
बात थे ! जन ज्ञातीय जविन कमजोर हों ज्ञाता है तभी हर तरह के 
गेग-जीवाणु उस जाते के शरीर में इकटे जुप्कर उसकी. गज्नवीति, 
समाज, जिक्षा आर बद्धि का रुग्ण बना_ देते हूं, अतएत्र उसकी 
चि+त्स के लिए हम इस बीमारी की जड़ तक पईुँचकर रक्त से कुछ 
दाधों को निकाल देना चाहिए  शुकाव एक इस बात की ओर दूँ कि 
मनुष्य बलबान हों, खून ज्ञाफ गो ओर शर्र तेजस्वी हो, जिसमें यह 
सब तेरह के बाहरी विषों को दबा ओर हटा देने छायक हों सके 


डष्ट 


सारत का भरिष्य 


हुमने देखा है कि हमारा तेज, हमारा बल, यही नहीं--हमारा जातीय. 
4६ चआ ु 


आवबनस भी- हमार घ्त में हैं । 


... इस समय में यह तफ-वितर्क करने नहीं जा रहा हूँ. कि धर्म 
सत्य है या व्रिथ्या. एवं हमारे जीवन का धर्म में. होना ठीक है या नहीं, . 

- इसमें कोई ज्ञटि है या नहीं, अन्त तक यह ढ्ामंदायक है यां नहीं, 

'उक्ेन्तु अच्छा हो था बुरा, वह है उप्ती-में, तुम इससे निकल नहीं सकते, : 





भारत में विवेकानन्द 


 आक्रमणों और सेकड़ों पुनरुत्थानों के चिह्न धारण: 
आचीन मन्दिर- करते हैं, ये बार बार नष्ट हुए और ध्वंसावशेष से 
उठकर बार बार॑ नया जीवन प्राप्त करते. हुए अब. 
पहले ही की तरह अटल माव से .विशजमानः 


समूह महाशिक्षा 
के आकर हैं । 


हो रहे 


श्थ 







४ ही अवश्यम्भावी परिणाप्र होगा अगर उस जीवन प्रवाह - 
: « सेहुमं बाहर निकल आये। मेरे.कहंने का यह मतलब नहीं: 

नीतिक 22003: 59 सामाजिक उन्नति अनावश्यक है, किन्तु मेरा तात्पर्य. 
“और में तुम्हे सवा इसको यदि दिलाना चाहता हुँ--के यहाँ: 
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आओ 


भारत का भर्विष्य 


वह तो एक झुयोग मात्र था; वे केवल में! ये विचार ही थे जो स 

संत्तार # मुझे छिये फिएते रहे | मर विचार है, हमारे शाख््रगन्धों मे 

आध्यात्मिकता के जो रत्न मोज़ूद हैं, और जो कुछ ही मनुष्यों के 

आपैकार में मठों ओर आग्ण्थों में छिप हुए हैं, बसे पहले उन्हें निका- 
लना होगा । जिन ढोगों के अधिकार में ये छिप हुए 

सर्वताधारण के हैं. #े 253 डे 

लिए बोधगम्य कर. हैं) *ैवेले वहों से इस ज्ञान का उद्धार करने से काम 


शास्त्रीय तत्वों का न होगा, किन्तु उससे भी दुर्भय पेटिका, जिस भाषा 
अचार || ३ ये ब्रज ८9... ५० $ हि 

में ये सुरक्षित हैं, उत शताब्दियों के संस्कृत शब्दों 
क॑ जाल से उन्हें निक्रालना होगा | एक ही शब्द में मुझे यह कहना 


चाहिए कि मैं उन्हें सबके लिए छुठझम कर देना चाहता हूँ। में इन 


४5! 


 तत्तवां को निकालकर सब की--भारत के प्रत्येक मनुष्य की-साधारण 


सम्पत्ति बनाना चाहता हूँ, चाहे वह संस्कृत जानता हो या नहीं। 
इप्त मार्ग पर बहुत बड़ी कठिनाई हमारी सम्पदशालिनी भाषा संस्कृत 
है, और यह कठिनाई तब तक दूर नहीं हो सकती जन्र तक हमारी 
जाति के सभी मनुष्य यदि सम्भव हो तो--संस्कृत के अच्छे विद्वान न 
हों जाये | यह कठिनाई तुम्हारी समझ में आ जाएगी जब मैं कहूँगा 
कि आजीवन इस संस्कृत भाषा का अध्ययन करने पर भी जब में 
इसकी कोई नई पुस्तक उठाता हूँ तब वह मुझे विक़कुछ नई जान 
पड़ती है । अब सोचों कि जिन छोगों ने कभी विशेष रूप से इस भाषा 
का अध्ययन करने का समय नहीं पाया उनके लिए यह कितना आधिक 
क्लिष्ट होगा । अतएवं परनुष्यों की बोलचारू क्री भाषा में उन विचारों की 
शिक्षा देनी होगी । 
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साथ ही संस्कृत की भी शिक्षा होती रहेगी, क्या७ पंस्कृत 
शब्दों का उच्चारण ही जाति को एक प्रकार का गौरव, शक्ति शोर बल 
बाद ही खो वेता है। महानुभाव रामानुज, चेतन्य औ॥ 5 नन् से 
संस्क्ष। सिखाना. भारत की नीची जातियों की उठान का झा प्रनत्ने 
होगा । किया था उसमें उन महान धर्माचायों के जीवन- 
काल भें उनको अद्भुत सफ़लता मिली थी; किन्तु फिर उनके बाद उस 
कार्य का जो शोचनीय परिणाम हुआ उसकी व्याख्या होनी चाहिए, 
और जिप्त कारण से उन बढ़े बड़े घर्मीचार्यों के तिरोभाव के प्रायः एक 
दी शताब्दी के भीतर शिक्षाएँ रुक गई, वह भी बतढाना चाहिए | यही 
इसका उत्तर है--उन्होंने नीची जातियों कों उठाया था; वे सब् 
चाहते थे कि ये उन्नति के सर्वोच्च शिख़र पर आरूद हो जायेँ, परन्तु 
उन्होंने जनता में संस्कृत का प्रचार करने में शक्ति नहीं रूगाई । यहाँ 
तक कि भगवान बुद्ध ने भी थरह भूछ की कि उन्होंने जनता भ॑ संस्क्ृत- 
शेक्षा का विस्तार बंद कर दिया | वे आशु फल-आ्रात्ति के इच्छुक थे, 
इसीलिए उत्त समय की भाषा पाली में संस्कृत भाषा-निबद्ध भावों का 
अनुवाद्‌ कर उन्होंने उनका प्रचार किया | यह बहुत ही घुन्दर हुआ 
था, वे जनता की बोलचाल की भाषा में बोले थे, अतएव जनता ने 
उनका अभिप्राय समझा था। यह बहुत ही अच्छा हुआ था, हमसे 
उनके भाव बहुत शीघ्र फैठे और बहुत ढूर दूर तक पहुँचे, पर इसके 
साथ ही संस्कृत का भी प्रचार होना चाहिए था। ज्ञान तो आया पर 
यह + प्रतिष्ठा ” न रही--बह चाज्रित्कर्ष ( 0प॥प्र/७ ) जाता रहा। 
चास्रित्कर्ष ही चोटों को सह लेता है, केवछ ज्ञान की राशि में यह 
शक्ति नहीं | तुम संसार के सामने ग्रभूत ज्ञान रस सकते हो, परन्तु इससे 


३१२ 


भारत का स्विष्य ... 


उसका-बहुत कुछ उपकार न होगा.। अ्जोत्कर्ष को खून में व्याप्त हो 
जाना चाहिए | व्ततान संग्य में हम कितनी ही. जातियाँ के सम्बन्ध में. - 


जानते हैं जो विज्ञाल शान की अधिक्वारिणी हैं परन्तु. इसते क्या? वे. 
बाघ की तरह हैं, वर्बगें के सहश् हैं, क्योंके चास्ोत्कर्ष -उनमें नहीं .. 


आया । अश्यत्षा की तग्ह ज्ञान भी चर्मावंंण तक ही परिधत है-- 


कछेछाऊ' & और उसमे जहाँ एक सगेट लगी कि. वह परानी- नृशसतो . 


जग उठती है। ऐसी. घटनाएँ छुआ करती हैं ।थंही.मंय है।। “जनता: 
उसकी बोलचाढ की भाषा में शिक्षा: ; 






भारत मे विवेकानन्द 


खास कर मद्राप्त से सम्बन्ध ग्खता है। एक मत है कि दाक्षेणी भारत 
में द्रावेड़ी नाम की एक जाति के मनुष्य थे जो उत्तर भारत की आर्य 

जाति से बिलकुछ जुदे थे ओर दक्षिण-मारत के 
आपमय है| ही ब्राह्मण ही उत्तर-मारत से गए हुए आर्य हैं; वहाँ के 

बाकी मनुष्य दक्षिणी बाह्मणों से स्म्पुण थक जाति 
के हैं। प्रत्नतत््तवित्‌ महाशय, पुझे क्षमा कीजिएगा, यह मत बिलकुल 
बजड़ है। इसका एकमात्र प्रभाण यह है कि उत्तर ओर दक्षिण की भाषा 
में भेद है। दूसरा भेद्‌ मेरी नजर में नहीं आता । यहाँ हम उत्तरी भाश्तू 
के इतने मनुष्य हैं, में अपने युगेपीय मित्रों से कहता हूँ, वे इस समा 
के उत्तरी मात ओर दाक्षिणी भारत के मनुष्यों को चुनकर अछग कर 
दें । भेद कहाँ हे ! जुरा सा भेद्‌ भाषा में है । पूर्वोक्त मतवादी कहते हैं 
के दाक्षिणी ब्राह्मण जब उत्तर से आए थे तब वे सैस्क्ृत बोलते थे, अभी 
यहाँ आकर द्राविडी भाषा बोलते बोलतें संस्कृत भुठ गए | यादि बाह्मणों , 
के सम्बन्ध में ऐसी बात हैं तो फिर दूसरी ज्ञातियों के सम्बन्ध में भी 
यही बात क्‍यों न होगी ! क्‍यों न कहा जाय कि दूसरी जातियाँ मी एक 
एक करके उत्तर-भाग्त से आई हैं; उन्होंने द्राविड़ी भाषा को अपनाया 
और संस्कृत भूल गई । वह युक्ति तो दोनों ओर छग सकती है। ऐसी 
वाहियात बातों पर विश्वास न करो । यहाँ ऐसी कोई द्राविडी जाति रही 
होगी जो यहाँ से लुप्त हो गई है, ओर उनमें से जो कुछ थोड़े से रह 
गए थे बे जेगलों और दूसरे दूसरे स्थानों में बसने छगे । यह बिलकृछ 
सम्भव है कि संस्कृत के बदले उनकी भाषा ले छठी गई होगी, परन्तु है 
ये सब आर्य ही जो उत्तर से आए हुए हैं। सारे भारत के मनुष्य आया 
के सिचा और कोई नहीं । 


श्प्छ 
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इसके बाद ए% दूसरा विचार उठता है कि झूद्व लोग निश्चय ही 
अनार्य होंगे। वे ओर कौन हैं ! वे आरयों के गरहाम हैं।पाश्चात्य पण्डित- 
गण कहते हैं कि इतिहास 'ही पुनगबात्ति आपसे आप होती रहती है । 
अप्रेगिकन, अंग्रज, ढच ओर पोर्तृगीज अफरीकर्नों को पकड़ छेते थे; 
जब तह वे जीते तत्न तक उनसप्ते घोर परिश्रम कराते थे; और इन गोरे 
पिताओं से उनके जो सन्‍्तान होती थी, वह द्ासता में उत्पन्न होकर 
चिःकाल तक दासता में ही पढ़ी रहती थी | इस अद्भुत उदाह'ण से 
मन हजागें वर्ष पीछे जाकर यहाँ भी उसी तरह को घटनाओं की कल्पना 
करता है, और हमारे प्रत्ततत्ववित्‌ भारत के सम्बन्ध में स्वप्न देखते हैं 
$ भारत काली आँखोंवाले अनायों से मगर हुआ था, और गो आर्य 
बाहर से आए--परमात्मा जाने, कहाँ से आए कुछ छोंगों के मत 
से वें मध्य तिब्बत से आए, दूपरे कहते हैं, वे मध्य-एशिया से आए ! 
कछ स्वदेश-प्रेमी अंग्रज हैँ जा सोचते हैं कि आर्य ला बाल्बाले थे। 
अपनी रुाथि के अनुसार दृत्ते सोचते हैं, वे सच काले बालवाले थे । 
अगर लेखक खुद काले बालवाला मनुष्य हुआ, तो सभी आर्य काले 
बालवाले थे ! कुछ दिन हुए, यह सिद्ध करने का प्रयत्न किया गया था 
छवि आर्य स्वीजरलैण्ड की झीलों के किनारे बसते थे | मुझे जग भी हुःख 
न होता अगर वे सब के सब, इन सब छिक्धान्तों के साथ वहीं डूब मरते ! 
आजकल कोई कोई कहते हैं, वे उत्तर-मेरु में रहते थे । ईश्वर आयो और 
उनके निवास-स्थलों पर कृपा-हृष्ठि सके ! इन पेद्धान्तों की सत्यता 
के बारे में यही कहना हे कि हमरे शात्नरों में एक भी शब्द नहीं है 
जो प्रभाण दें सके कि आर्य भारत के बाहर से किसी देश से आगे। 
हाँ, प्राचीन भारत में अफगानिस्तान भी शाप्रिल था! बस । ओर 
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यह सिद्धान्त भी के झुद्द अनार्य ओर अम॑ख्य थे, बिडकुल अयौक्तिक 
हू । उन दिनों के लिए यह सम्भव ही नहीं था कि मही भर अर््य यहां 
आकर छासा गुलामों पर अधिकार जमाक: यसत ढे। ७ । जे 
पाँच ही मिनट में थे शुद्गर उन्हें सा जति, उनकी चटनी बना डालप । 


जातिभेद-समस्या की एकमात्र युक्तिसंगत व्याख्या प्रहभारत में 
मिलती है | उसमें लिखा है कि सत्यथुग के आरम्भ में एक ही जाति-- 
आह्ण थी ओर फिर पेंशे के भेंद्‌ से वह भिन्न जातियों में बैटती गईं। 
बस, यही एकमात्र व्याख्या सच ओर युक्तिपूर्ण है । 
जातिमेद समस्या भ्रविष्य में जो सत्ययुग आ रहा है उसमें भी अत्री 
की मीमांता सहा- हज गी गे ही 
भारत में ही जातियाँ फिर उसी एक अवस्था में पहुँचगी । इसी - 
मौजूद दे । लिए भारतीय जाति-समस्या की मीहांसा 8» प्र 
होती है कि उच्च वर्णों को गिधना नहीं $,वा-- 
बाह्मणों का अस्तित्व लोप करना नहीं होगा। मारत में बआह्णत्व 
मनुष्यता का चरम आदर्श हैं। इपे शेकराचार्य न गीता ह$ भाण्य भर 
में बढ़े ही सुन्दर ढंग से गेश किया है, जहाँ कि उन्होंने आह्मगत्त हे 
शक्षा के लिए प्रचारक के रूप से श्रीकृष्ण के आनेक्रा कागा 4 प्रा 


है। यही उनके अवतरण का महान उद्देश्य था । इस व ।/. ; 
ब्रह्मश्ष पुरुष का, इस आदर्श और सिद्ध पुरुष का गहना प | 
ब्रह्मज्ञ पुरुष का लोप होने से नहीं चड़ेगा | और इस प:थ्र पे 
भेद की प्रथा में जितने दोष ह उनके रहते हुए भी ह+ पल 
हमें ब्राह्मणों को यह श्रेय देंने के लिए तथार रहना * » री 


जातियों की अपेक्षा उन्हींमें से अधिक संख्यक मनुष्य यय 4 ज॑द्माणत्व 
94] 
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तब 


को लेकर आए हैं। य& तच ८ | दस" जातियों को उन्‍हें यह अय 
देना ही होगा, उनसे यह उनका प्राप्य है । हमें बहुत स्पष्टचादी होकर 
उनके दोषों की समाठाचना करनी चाहिए, पर साथ ही जो श्रेय 
उनका प्राप्य हे उसे भी उन्हें देना चाहिए । अंग्रेजी की पुरानी कहावत 
याद रकक्‍्खों- हर एक मनुष्य को उसका प्राप्य दे दो ।? अतएव, मित्रो, 
जातियों का आपस में झगड़ना बेकार है । इससे क्या छाम होगा ! 
इससे ओर हम बट जायँंगे, ओर कमजोर हो जायगे और गिर जायैँगे । 
एकाधिकार ओर उसके दूवि के दिन गये, भारतभूपि से वे चिरकाल के 


22 


लिए अन्तर्हित हो गये ओर यह भारत में बिटिश-शासन का एक सुफल है ! 


यहाँ तक के मुसलमानों के शासनकाल से भी हमें यह उपकार 

मिला था--उन्‍्होंने भी एकाधिकार को तोड़ा था। सब कुछ होने पर भी 
वह शासन सर्वाशतः बुध नहीं था, कोई भी बस्तु सर्वाशतः न बुरी 
होती है और न अच्छी ही । मुसलमानों की भारत-विजय पदबुलितों 
और गरीबों का मानों उद्धार करने के लिए हुई थी। यही कारण है 
कि हमारी एक-पंचरमांश जनता मुस्तलधान हो गई ! 

23230 यह सारा काम तलवार से ही नहीं हुआ | यह 
का सुफल । सोचना कि यह सभी तह॒वार ओर आग का क्षाम 
था बेहद पागलपन होगा । अगर तुम्त सचेत न होगे 

तो मद्रास के तम्हारे एक-पंचमांश--नहीं, अधॉज्--मनुष्य किस्तान हो 
जायेंगे। जैसा मैंने मलबार में देखा, क्या वेसी बातें संसार: में पहले भी 
कभी थीं ( जिस रास्ते से उच्चवर्ण के लोग चलते हैं गरीब परिया उससे 
नहीं चलने पाता । परन्तु ज्योंही उसने कोई मेंहब अंग्रेजी नाम्र या 
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कोई मुप्ततमानी नाम रख छिया कि बस, सारी बातें सुधर जाती हैं ' 
यह सब देखकर इसके सिवा तुप्त ओर क्‍या पिद्धान्त ठीक कर सकते 
ही कि सत्र मछबारी पागल हैं, ओर उनके घर पागलखाने हैं! ओर 
जब तक वे होश सम्भाक कर अपनी प्रथाओं का संशोधन नहीं करेंगे 
तब लक भारत की सभी जातियाँ उनकी खिल्ली उड़ाते रहेंगे। ऐसी 
बुरी और पेशाचिक प्रथाओं को आज भी जारी रखना क्‍या उनके लिए . 
लज्जा का विषय नहीं ! उनके अपने बच्चे ते भुखखों मरते हैं, परन्तु 
ज्योही उन्होंने किसी दूसरे धर्म का आश्रय लिया कि फिर उन्हें अच्छा 
मोजन मिल जाता है । अब जातियों में आपसी ढड्ाई बिलकुल नहीं 
होनी चाहिए | 


उच्च वर्णा को उतारकर इस समस्या की मीमांसा न होगी, किन्तु 
नीची जातियों को ऊँची जातियों के बराबर उठाना होगा | ओर यद्यपि 
कुछ छोगों को जिनका अपने शास्त्रों का ज्ञान और अपने पूर्वजों के 
महान उद्देशों के समझने की शक्ति एक झून्‍्य से अधिक नहीं, तुम कुछ 
का कुछ कहते हुए छुनते हो, तथापि, मैंने जो कुछ कहा है, हमारे 
शात्रों में वर्णित काय-प्रणाड़ी वही है। वे समझते नहीं, समझते वे हैं 
जिनके मास्तिष्क हैं, जिनके काय का कुछ आशय 
४ केस जय व्खल करने की बुद्धि है। वे तटस्थ होकर युंग- 
समस्या की मीर्मा- युंगान्तरों से मुजरते हुए जातीय जावन की विचित्र 
सा--नीच जाति गाति को लक्ष्य करत हैं! वे नये और पुराने सभी 
2४३ ह शास्रों में इसकी परम्परा देख पति हैं । 


अच्छा तो, वह तरीका-वह प्रणाली कॉनसी है 
६ 
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उस आइश का एक छोर ब्ाह्मण हैं ओर दसरा छोर चाण्डाल, और 
सम्पूर्ण कार्य चाण्डाल को उठाकर बाह्मण बनाना हे । जो अपेक्षाकृत 
आधुनिक झांख्र दें उनमे तुम देंस पति हो कि नीची जततियां को चीर 
बीरे अधिकाषिक अधिकार दिये जाते हैं। कुछ गन्‍्थ हें जिनमें नुम्हें 
ऐप्ते कठार वाक्य पढ़ने की मिलते हेंः-- अगर शूद्र व धुन ले तों 
उसके कानों में सीसा गलाकर भर दो, और अगर वह एक भी पाकि 
याद्‌ कर ले तो उसकी जीभ काठ डाली; यदि वह किसी बाह्मण को ' एं 
ब्राह्मण! कह दें तो भी उसकी जीम काट लो ।? यह पुराने जमाने की 
पैशाचिक चृशैसता है, इसमें जग भी सन्देह नहीं; परन्तु स्प्ृतिकारों 
को दोष न दो, क्योंकि उन्होंने सम्ताज के किसी अंज्ञ में प्रचलित 
प्रथाओं को ही सिर्फ छिपिबद्ध किया हे | ऐसे अधुरी-प्रक्ृति छोग प्राची नों 
में कभी कभी पैदा हो गये थे | ऐसे छोग सभी युगों में कम या ज्यादा 
होते आये हैं। इसलिए बाद के समय में तुम देखोंगे, जबान कुछ 
मुलायम होती आ रही है, जैसे, 'शूद्रों को वृण्ड न दो, परन्तु उन्हें 
उच्च शिक्षा दो ।” फिर घीरे धीरे हम दूधरी स्मृतियों में देखते हैं, खास 
कर उन स्पृतियों में जिनका आजकल प्रभाव है, अगर ॒शद्व बाह्मणों के 
आचार-व्यवहारं का अनुकरण करें तों वे अच्छा करते हैं; उन्हें 
उत्साह देना चाहिए । इसी ढंग से उन्नति होती जा रही है । तुम्हारे 
सामने अधिकार-तारतम्य का विस्तृत वर्णन करने का मुझे समय नहीं 
है कि इसके बाद यह और इस तह से इस्त तरह हुआ, किन्तु प्रत्यक्ष 
घटनाओं का विचार करने से हम देखते हैं, सभी जातियाँ धीरे घीरें 
उठगी। अस्तु, ऐसी हजारों जातियाँ हैं और कुछ तो ब्राह्मणों में हां 
शामिल हो 'ही हैं; कोई जाति अगर अपने को ब्राह्मण कहें तो 
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जातिभेद की 
केंठोरता रहते 
हुए भी विभिन्न 


जातियों की ऋमो ह 


न्नति! 


भी कठार कया ने हो, वह इस रूप से हा 


न 


- इक्तपर कोई क्या कह सकता है ! ज्ञातिवेद कितना 


८ 


५ ष्‌ 

से ही- पृष्ठ हुआ 
है। सोचो, यहाँ कुछ जातियों हैं जिनमें हरएक की - 
ढोकरसंख्या दस हजार है । अगर ये सब इकठी होकर 


अपने को बाह्मण कहने हंगें तो इन्हें कॉम. रोक 


सकता है? ऐसा मैंने अपने ही जिन. में देखा है. कुछ जातियाँ[.. 
जीरबार हो. गई, और ज्योही उन सच की कं राय हुई, फिर “उनसे 
नहीं? भा. कोन कह . संकता है!  क्योंक और कुछ: भी हो हरएक 
जातें दूसरी जाति से पृथक रही । किसी जाति ने किसी - वूसरी जाति. 
के कारों में: दस्तन्दाजी नहीं कीं; यहाँ तक के एक ही. जाति की. . 





'मिक्ष भिन्न शा््राओं.ने एक दूसरे के कार्यों. में 


दखल नहीं. दिया । 


न तु; सक्रता, और सह 
| से (कैसी किसी को. मेरी बातों -से-वि 


भारत का सर्विष्य 
गढ़ उपाय है। कम या अधिक हम सबको ऋषि होना... होगा। ऋषि का. 
अर्थ है एक पत्रित्न आत्मा ! पहले पवित्र हो ओ, तमी-तम शक्ति पाओंगे । 
। में ऋषि हूँ , कहने ही से. न होगा, किन्तु. जब 
| का तुम ऋषि होजाओगे, तुम देखोगे, दूसरे आप ही 
लाभ! आप तुम्हारी आज्ञा मानते हैं। तुम्हारे भीतर से एक 
. अजीब कुछ निकलकर  दप्तरों से तुम्हारा अनुसरण. 
कराता है, तुम्हारी बातें मनातां.है और उन्रकी इच्छां के विरुद्ध अज्ञात 
भाव से उनसे काम- लेता हं--तुम्हारी योजना पर चलने के लिए मजबूर - 
करता है। यही ऋषित्व है|... :.... .. .. . . ... ० >क 0 


स्विस्तार कार्यप्रणाली के,बॉरे में.. 
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करें तमीतक, वह बाह्मण है, ओर अगर वह धन के फैर में चक्कर 
लगाती रहे तो वह ब्राह्मण नहीं । इधर तुम्हें भी उचित है कि यथार्थ 
बआाह्मणणों की ही सहायता करों, क्‍योंकि वे ही इसके योग्य हैं । इससे 
तुम्हें स्वर्ग मिलिगा। पर यदि तुम अयोग्य मनुष्य को दान दोंगे तो उसका 
फूल स्वर्ग न होकर नरक होंगा--हमारे शात्रों का यही कथन है । 
इस विषय में तुम्हें सावधान हो जाना चाहिए । यथार्थ ब्राह्मण वे ही 
हैं जो सांसारिक कोई कर्म नहीं करते । सांसारिक कर्म दूसरी जातियों 
के लिए हैं, ब्राह्मणों के लिए नहीं । में ब्राह्मणों को पुक्रारकर कहता हूँ 
“आप जो कुछ जानते हैं उसकी शिक्षा देकर, ओर सदियों से आपने 
जि चर्जित्कर्प का सबल्देय किया है उत्का प्रचार कर, भारतीय जनता 
को उन्नत करने के लिए भरसक प्रयत्न करें । भारतीय ब्राह्मणों का स्पष्ठ 
कर्तव्य है--यथार्थ बराह्मणत्व क्य! है उसका स्मरण करना। मनु 
कहते हैं-- 

८ बराह्मणी जायमानों हि एथिव्यामाधिजायते । 

ईश्वरः सर्वभृतानां धर्मकोपस्य गुप्तय ॥ ”? 


अर्थात्‌ ब्राह्मणों को जो इतना सम्मान ओर विशेष विशेष आधि- 
कार दिए जाते हैं, इसका कारण यह है कि उनके पास धर्म का भाण्डार 
है । उन्हें वह भाण्डार खोलकर उसके रत्न संसार में बाँठ देना चाहिए । 
यह सच है कि बाह्मणों ने ही पहले भारत की सब जातियों में घर्म का 
प्रचार किया है, ओर उन्हींने सबसे पहले---उस सम्रय जब कि दूसरी 
जातियों में व्याग्र के भाव का उन्मेष ही नहीं हुआ था--जीवन के 
सर्वोच्च सत्य पर प्रातिित होने के लिए सब कुछ छोड़ा है । 
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यह उनका दाध नहीं कि व उन्नाति के मार्म ५५ और सबसे आगे 


जाह्मणेतर 
जातियों का 
कर्तव्य । 


बढ़े । दूसरी जातियों न भी आाह्मणों की तरह समझने 
ओर करने की चष्ठा क्यों नहीं की | क्‍यों उन्होंने 
सुस्त बठी रहकर ब्राह्मणों का बाजी मार लेने दिया ? 
परन्तु दूप्तों की अपेक्षा आधिक अग्रहर होना तथा 


सुविधाएँ प्राप्त करना एक बात है और दुरुपयोग के लिए उन्हें बनाए 
रखना दूसरी बात । शक्ति जब कभी बुरे उद्देश पर लगाई जाती हे तो बढ़ 


बैदैशिक 
आक्रमण का 
कारण--- 
बाहझणेतर 
जातियों को 
धर्म और 

विद्या से वंचित 
रखना | 


आछएुरी हो जाती है; उसका उपयोग चदुई्श पर ही 
होना चाहिए । अतपृव युगों का यह सश्ित चारत्रो- 
त्कर्ष जिसके ब्राह्मण रक्षक होते आए हैं, उन्हें अब 
साधारण जनता को देना पढ़ेंगा, ओर चूँके उन्होंने 
साधारण जनता को वह सम्पत्ति नहीं दी, इसीलिए 
मुसलमानों का आक्रमण सम्भव ही जका था। हम 
जो हजारों वर्षों तक, जिस किसीने भारत पर धावा 


पु 


बोलना चाहा उप्ती के पेसें तड़े कचछते रहे, इसका 


कारण यही है कि ब्राह्मणों ने शुरू से माधारण जनता के लिए वह 
खजाना खोल नहीं दिया | हम इसीलिए अवनत हो गए । 

और हमारा पहला कार्य यही है कि हमरे पूर्वजों के बटोरे हुए 
चमरूपी अमोल रत्न जिन कोठरियों में छिपें हुए हैं उन्हें तोड़कर उन 
रत्नों को बाहर निकालें और उन्हें सबको दे देँ। यह कार्य सबसे पहले 
ब्राह्मणों को ही करना होगा । बंगाक में एक पुराना छुसंर्कार है कि जो 
गोखुग सौंप काठता है, वह अगर खुद अपना वीष खींच छे तो रोमी 
ज़रूर बच जायगा। अतप॒व ब्राह्मणों को है। अपना बीष खींच हेना होगा 
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_ब्राह्मणेत्तर जातियों से में कहता हूँ, ठहरों, जल्दी प्रत करों, 
ह्ृणों मे लड़ने का मोका मिलते ही उसका उपयोग न करो, क्योंकिः 


में पहले दिखा चुका हूँ, तुम अंपने ही दोष से कष्ट पा रहे हो। तुम्हें 
है आध्यात्मिकता का उपार्जन करेंने और संस्कृत 


 आहझ्णंतर. . 


&0 82% सीखने के लिए किसने मना किया था ? इतने दिनों 
उन्नत होने के. तक तुम क्‍या करते रहे ! क्‍यों तुम इतने दिनों तक 
लिए संस्कृत : .. उदासीन रहे ! ओर दूसरों ने तुमसे बढ़कर मासतिष्क 
४5०“ 5, “आय, साहत और क्रियाशक्ति का परिचय. दिया 
होगो।. - पर अंब चिढ क्‍यों रहें हो ? संवाद-पत्रों में इन सब 







ब्राह्मणों के चरत्रोत्कर्ष को अपनाने के लिए अपनी सारी शक्ति लगा. 
दो ।-बस व्भी तुम्हारा उद्देश सिद्ध होंगा। तुम क्यों संस्क्ृत के पणिडिते:- 


लिए तुम क्यों. नहीं करोड़ों रुपये खर्च करते ? प्रश्न तो यहे हैं.। जिस 


भारत का भविष्य 


अद्वत-वादी को प्राचोन उपप्ता द्वाद ऋहने पर जाहना होगा! कि समह्ते 
जगत अपनी माय से आप ही मुग्ध हो रहा ६ | संकल्प थी जगत ने 
अमाघ शक्ति है। प्रबल इच्छाशक्ति का अधिकारी मनुण्व ५+ एसी ज्योति - 
मंयी प्रभा अपने चारों ओर फेला बता है, कि दूसरे छोग स्वतः उक्त प्रथा 
में प्रभावित होऋ' उसके भाव से भावित्त ह। जात 6 | एव. मटापृरुष 
अवश्य ही प्रद्रठ हुआ करते हैं, तश उनके विचार हमर छोर्यों के ष्तति- 
इक भें प्रवेश करते हैं ओर हम से कितने ही आदुर्भी उनके विचातेों 
ओर भावों को अपना हेते आर शक्तिशाली बन ज्ञाते है। क्िती संग- 
ठन या संब में इतनी शक्ति क्‍यों होती है | संगठन को फ्रेबल भीतिक 
या जड़ मत मानो । इसका क्या कारण है, अबवा वह $ननमी वस्तु हे, 
जिम्के द्वारा कुल चार कणेड़ अँग्रज पूरे तीस करोड भारतवातियों पर 
शासन करते हैं ! इस प्रश्न के उत्तर में मनोविज्ञन क्‍या #हंता है। 
यही, कि वे चार्स करोड़ मनुष्य अपनी-अपनी #च्छाओं को एकन्र कर 
बैते यानी शाक्ति का अनन्त भाण्ढार बना छेंते & और तुम्त तीस फरेड 
प्रनुष्य अपनी अपनी इच्छाओं का एक दूसरे से पथऊ किये रहते हा 
भंस यही इसका रहरय है, कि वे कम होकर भी तुम्हारे ऊपर शाप्न 
करते हैं | इसलिए यादि भारत को महान बनाना है, उसका भविष्य 
उज्ज्वल बनाना है, तो इसके लिए आवश्यक्रता है संगठन कर्ने की, 
शाफ़ि-संग्रह काने की और बिखरी हुई इच्छाओं को एकत्र करने की | 
मुझे अथर्व-व३-संदिता की एक ऋचा याद आ गई, जो सदा ध्यान में 
रखने योग्य है । 


उसमें कहा गया हैं कि “« तुम्र सत्र लोग पृक-मतर हो जाओ, सब 
छोग पक ही विचार के बन जाओ, क्योंकि प्राचीन काह में प्रक-मन 
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होने के कारण ही देवताओं ने बलि पाई है | संगच्छष्व॑ संवद्धध्व॑ से वो 
मनांति जानताम । देवा भाग यथा पूर्वे...इत्यादि | 
सब समान अन्तः- .. ् न 
करण के होने से देवता यदि मनुष्य से पूजा पाने योग्य हैं, तो इसीलिए 
ही जातीय उन्नति कि उनमें एकता थी, उनके विचार एक-से थे। एक मन 
दोती है । हो जाना ही समाजनाठन का (हस्‍य है । ओर यदि 
तुम ' आर्य ? और  द्वविड *, ' बाह्मण ” और * अग्राह्मण ” जेसे 
तुच्छ विषयों को लेकर तू-तू में-में ” करोंगे--झगड़े और पारस्परिक: 
विरोध-भाव को बढ़ाओगे--तों समझ लों, कि तुम उप्त शक्ति-संग्रह से 
दूर हटे चछे जाआंगे, जिसके द्वारा भारत का भविष्य गठित होनिवाला 
है । इस बात को याद रखो, कि भारत का भविष्य सम्पूर्णतः उसी पहर 
निर्भर करता है। बत, इच्छा-शाक्ते को केन्द्रीभूत और शततमुर्सीः 
शक्तियाँ को एकम्ुुखी करने में ही साश रहस्य है । इधर प्रत्येक चीनी, 
अपनी-अपनी शाक्तियों को भिन्न मिन्न मार्गों से परिचालित करता है, इधर 
मुद्दी भर जापानी अपनी इच्छा-शक्ति एक ही मार्ग से परिचालित करते हैं, 
और उसका फ़छ क्‍या होता है, यह तुम छोगों से छिपा नहीं है। इसी 
तरह की बात सारे संसार में देखने में आती है। यदि तुम संसार के 
हातिहाप्त पर दृष्टि डालो, तो तुम देखोंगे, कि सर्वत्र छोटी-छोटी जातियाँ 
बहुत बढ़ी-बढ्षी;जातियों पर शासन कर रही हैं | ऐसा होना स्वाभाविक 
है, क्योंकि जिन;जातियों में अल्प-संख्यक लोग हैं, वे अपनी इच्छा- 
शक्तियाँ को आसानीखके साथ एकन्न कर सकती हैं, अपने विचारों को' 
शक सौंचे में ढाल सकती हैं और इस प्रकार वे अपनी केन्द्रीमूत झाक्ति 
को विह॒तित करने में समर्थ होती हैं । दूसरी ओर, जिन जातियों में 
बहु-संरूयक मनुष्य होते हैं, उनमें एकता नहीं होती और न वे श्वाक्ति 


ब्श्द 
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का उत्कपत ही कर सकती हैं । वे मानों विश्वेसल जनता के रूप में ही 
पेदा हुई हैं ओर कभी परस्पर सम्बद्ध हो ही नहीं सकतीं | अतएब ये 
सब मतभेद के झगड़े एकदम बन्द हो जाने चाहिए। 


इसके सिवा हमारे अन्द्र एक और बड़ा भारी दोष है । महिलाएँ 
मुझे क्षमा करेंगी । पर असल बात यह है कि सदियों से गुढामी करते 
करते हमारी जाति ओरतों की जाते बन गई है । चाहे इस देश में हों 
या किसी अन्य देश में, कहीं भी, तुम तीन ल्लियों को शायद ही कभी 
एक साथ पॉँच प्रिनट से अधिक देर तक देख पाओगे । यरोपीय देशों 
में स्रियाँ बहुत बड़ी-बड़ी समा-समितियाँ स्थापित करती हैं, और अपनी 
शक्ति की बड़ी बड़ी घोषणाएँ करती हैं। नारा बुढन्द॒ करके आकाश 
पाताल एक कर देने का समाँ [दिखाती हैं। इसके बाद क्‍या होता है ! 
आपस में झगड़ा करने लग जाती हैं । इसी समय कों£ पुरुष बीच में 
कूद्‌ पढ़ता और उन पर अपना प्रभुत्व जप्ा लेता है। सारे संसार में उन 
पर शासन करने के लिए पुरुष की आवश्यकता होती है। हमारी भी 
ठकि वही हालत है । हम भी औरत हैं। यादे कोई स्त्री स्रियों का नेतृत्व 
करने चलती है, तो सब मिलकर फौरन उसकी ख़री सप्तालोचना करना 
शुरू कर देती हैं--उसकी खि्ठियाँ उड़ाने लग जाती हैं, ओर अन्त में 
उसे नेतृत्व से हटाकर, उसे बेठाफर ही दम छेती हैं। थदि कोई पुरुष 
आता और उनके साथ जुरा कड़ा-रुखा बर्ताव करता हे और बीच-बीच 
में डॉंट-फटकार सुना देता है, तो बस, वे शान्त हो रहती हैं, ऐसी 
सीधी गो बन जाती हैं मानों उन पर किसी ने जादू डाक विंया हों । 
सारा संसार ही इस प्रकार की सम्मोहन या वशीकरण विया के अधीन 
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है | ठीक इसी तरह 4, यदि हम लोगों में से >िसोने आगे बढ़ता नाहा, 
हमें रास्त दिखाने की कोशिश की, तो हम फौरन उसकी टांग पकड़कर 
पछे खीचेंगे ओर बेठा देंगे। परन्तु यदि कोई विदेशी हमारे बीच में 
कद पड़ आर हमें पैरों से ठुकराए, ते हम बड़ी खुशी से उसके पेर 
सहलामे लग आयेंगे | ऐसा क्यों ! इसीलिए कि हम्तारे साथ सदियों से 
यही व्यवहार होता चला आ रहा है । क्‍या यह बात नहीं है? पर, हमें यों 
गुलाम बने रहना भी नहीं है । हमको अब नेता त्नना चाहिए | इसलिए 
यह ईष्यों का दोष त्याग दो । _ 


आगामी आधी जझताब्दी के लिए यह जननी मातुभूमि ही प्रानों 
तुम्हारी आगध्या देवी बन जाय | इस आधी झाताब्दी के लिए अपने 
मरितिष्क में अन्यान्य देवी-देवताओं को हटाने में भी कुछ दाने नहीं 
है । अपना सारा ध्यान इसी एक ईश्वर पर लछृगाओ, 

हक शक 20 देश का जगाओ, जाति को जगाओ, इसी में उम् 
आ उपासना करो।.. **्रेह्म परमात्मा को देखो । सर्वत्र उसके हाथ हैं 
सर्वश्न उसके पेर हैं ओर तर्वत्न उसके कान हैं । 

पा लो, कि अन्यान्य देंवी-देवता सा रहे हैं। जिन देवी-देवताओं 
का देख नहीं पाते है, उनके पीछे तो हम बेकार दोड़ें ओर ईश्थर के 
'जेस विराट रूप को हम अपने चारों ओर देख रहे हैं, उसकी पूजा ही 
न करें ? जब हमर इस सापने आये हुए देवता की पूजा कर छेँंगे, तभी 
हम अन्यान्य देव-दें वेयों की पूजा करने योग्य होंगे, अन्यथा नहीं । 
आधी मीर चलने की तो हममे शक्ति ही नहीं ओर हम हनुमानजी की 
तरह एक ही छल्तांग में समुद्र पार करने की इच्छा करें ! नहीं, ऐसा 
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वी ही नहीं मकता | जिस देखो वही योगी होने की धुन में हे, जिसे 
देखो, वही समाधि लगाने जा रहा 8 । नहीं, ऐसा नहीं दान का | दिन- 
भर तो उद्धा-द्री की पूर्ति के लिए शरेनमरे फिगेंगे, ढुनिया में सेकद़ों 
प्रपंच-जाल बिछाओगे और जाव को आंख मुँदुकर, नाक बुबाकर, सांस 
चढ़ाओ- उतारेंगे ! क्या योग की प्रिद्धि ओर समाधि को इतना सहज 
समझ रखा हे । क्‍या तुपन यह समक्ष रखा है कि ऋषि लोग, तुम्हारे 
तीन बार नाक फ़ड़फड़ाने ओर सांस चढ़ाने से हवा में मिलकर तुम्हारे 
पेठ में घुस जायँगे ! क्या इसे तृपने कोई हँसी-मजाक मान लिया हे ! 
हर्गिज नहीं, यह सब विचार वाहियात हैं । इन्हें फितूर सम्झकऋ दिमाग 
से निकालऋर फेंक दो । जिसे अहण करने कौ-अपनाने कौं-आवश्यकता 
है, वह है चित्तशुद्धि | ओर उम्रकी प्राप्ति ही केसे होगी ! इसका उत्तर 
यह है, कि सबसे पहले ईश्वर के उस विराठ रूप की पृजा करों, नस 
तुम अपने चारों ओर देख रहे हो! उनऊी पूजा करो, सेवा नहीं; सवा 
शब्द से मेरा अमिग्रेत भाव ठीक समझाया नहीं जाता । थे मनृष्य और 
पशु, जिन्हें हम आस-पास्त और आगे-पीछे देख रहे हैं, ये ही हमारे 
देवी-देवता हैं | इनमें सबसे पहले पूजा करो अपने देझ्-वासियों की। 
इनकी सेवा करो, इनका सम्मान करो, ईर्ष्या-देघ का भाव अपने मन से 
निकाल दो, यही सच्ची पुजञा है। झगड़ा मिटाकर संद्धाव स्थापित करने 
का ही नाम पूजा है। हमार लिए यह परम कर्तव्य है और जिसे नहीं करने 
का फल हम हार्थोह्ाथ पा रहे हैं। फिर भी हमारी आँखें नहीं खुलतीं !! 


अस्तु । यह विषय इतना विस्तृत है, कि मेरी समझ में ही नहीं 
आता, कि में कहां पर अपना वक्तध्य सम्राप्त करूँ। इसलिए में चाहता 
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हूँ कि “ मद्रास में किस प्रकार काप्त करना चाहिए इस विषय पर संक्षेप 
में अपना मत व्यक्त कर ब्याख्यान सप्ताप्त कर दूँ। सबसे पहले हमें 
अपनी जाति की आध्यात्मिक और लोकिक शिक्षा 
४ अड28 का भार ग्रहण करना होगा। क्‍या तुम इस बात की 
सार्थकता को समझ रहे हो! तुम्हें इस विषय पर 
सोचना-विचारना होगा, इस्त पर तर्-वितरक और आपस में परामशी 
करना होगा, दिमाग लगाना होगा और अन्त में, उसे कार्य रूप में 
परिणत करना होगा | जन्न तक तुम यह काम पुरा नहीं करते हो, तब 
तक तुम्हारी जाति का उद्धार होना अस्म्भव है। जो शिक्षा तुम अभी 
पा रहे हो, उसमें अच्छा अंश बहुत ही कम ओर बुराइयाँ बहुत हैं। 
इसलिए उसकी बुराइयाँ उसके भले अंश को अपने पेट में डाल लेती हैं। 
सबसे पहली बात तो यह है, कि यह शिक्षा मनुष्य बननिवाली नहीं 
कही जा सकतीं। यह शिक्षा नहीं वरन अशिक्षा है। यह आशिक्षा 
«.. नास्ति-भाव-पूर्ण बनाती है। जिस किसी शिक्षा से 

शिक्षा का अथ वह मौन पे 
तोड़ना नहीं, इस प्रकार सब दृह फूट जाता है वह मौन से भी 
गढ़ना है । बदतर है । कोमलमति बालक पाठशाला में भर्ती होता 
है और सबसे पहली बात जो उसे सिखाईं जाती है, 
वह यह कि तुम्हारा बाप मूर्स है । दूसरी बात जो वह सीखता है, वह 
यह है, कि तुम्हारा दादा पागल है। तीसरी बात ' तुम्हारे जितने शिक्षक 
और आचार्य हैं, वे झूठ और अन्॒तमाषी हैं ।? और चौथी बात है, 
“तुम्हारे जितने पवित्र परमग्रन्थ हैं, उनमें झूठी और कपोलकल्पित 
चातें भरी हुई हैं।” इस प्रकार की असार बातें सीखते-सीखते जब 
बालक सोलह वर्ष की अवस्था को पहुँचता है, तब वह असारताओं की 
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खान बन जाता है--उसमें न जान रहती है और न उसके छरीर में 
रीढ़ ही होती है। अतएवं इसका जेसा परिणाम्र होना चाहिए था बसा 
ही हुआ है । पिछले पचास वर्षों से दी जानेवाली इस शिक्षा ने तीनों 
प्रेसेंडिन्सियों ( यानी बम्बई, मद्रास और बंगाल ) के अन्दर एक भी 
स्वतन्त्र विचारों का मनुष्य पेदा नहीं किया । जो छोग ऐसे हैं, उन्होंने 
यहाँ शिक्षा नहीं पाई है, विदेशों में पाई है अथवा अममूलक सन्देहों का 
भञझ्जन करने के लिए अपने पुराने दृशनों का अध्ययन किया है। शिक्षा का 
मतलब यह नहीं है, कि तुम्हारे दिमाग में ऐसी बहुत-सी बातें इस तरह 
दूँस दी जाये, जो आपस में लड़ने लगे ओर तुम्हाग 
80240 दिमाग उन्हें जीवन भर में हज॒म न कर सके । जि 
होता । शैक्षा से हम अपना जीवन-निर्माण कर सके, मनुष्य 
बन सके, चरित्र-गठन कर सके ओर विचारों का 
सामझस्य कर सकें, वही वास्तव में शिक्षा कहलाने योग्य है। यदि 
तुम पौ।्च ही भावों को इजुम कर तदनुसार जीवन और चरित्र गठित 
कर सके हो तो तुम्हारी शिक्षा उस्त आवृर्मी की अपेक्षा बहुत आधिक है, 
जिसने एक पूरी-की-पूरी लाइबेरी ही कण्ठस्थ कर ली हैं। कहा भी है-- 
४ यथा खरश्वन्दुनभारवाही भारस्य वेत्ता न तु चन्द्नस्थ | ” अथरत््‌-- 
#बह गधा, जिसके ऊपर चन्दन की लकड़ियों का बोझ लाद्‌ दिया गया 
हो, बोझ की ही बात जान सकता है, चन्दन के मूल्य को क्या समझ 
सकता है [” 


यदि बहुत तरह की ख़बरों छा संग्रह करना ही पाण्डित्य हैं, सब्र 
तो ये लाइबेरियाँ संक्षार में सवेश्रेठ मुनि और ' एनसाइक्रोप्ीडिया ? ही 
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क्रषि हैं | इसलिए हमारा आदर्श यह चाहिए, #ि अपने दश की सम्रग्र 
आध्यात्मिकता और लाकिक शीक्षा के प्रचार का भार अपने हाथों मे 

लें लें ओ! जहाँ तक म्म्भव हों, जातीय रीति पे 
ह880209% जातीय शिक्षा विस्तारित कर । हाँ, थह ठीक है, 
होगा । कि यह एक बहुत बड़ी योजना है--कठिन समस्या 

है। में नहीं कह सकता कि यह कार्थ रूप में 
परिणत होगी या नहीं; ओर होगी, तो कत्र तक ! पर उसका विचार 
छोड़कर हमें यह काम फॉरन झुरू कर देना चाहिए। 


लेकिन कैसे | क्रिस तरह से काम में हाथ लगाया जाय! 
उदाहरण के किए मद्रास का ही क्राम ले छीजेए | सबसे पहले हमें 
( एक मन्दिर की आवश्यकता है; क्योंकि सभी 
असाम्प्रदायिक ५23 | को ही देते हैं 
हिन्दू मदिरों की. यों में हिन्दू प्रथम स्थान धर्म को ही देते हैं। आप 
प्रतिष्ठा करनी कहेंगे, कि एपा होने ते हिन्दुओं के विभिन्न मताव- 
होगी । लम्बियों में परस्पर झगड़े होने छगेंगे । पर में आपको 
किसी मत-विशेष के अनुप्तार चह मन्दिर बनाने को नहीं कहता | चह 
इन साम्प्रदायिक मेद-भावों के परे हो । उप्तका एकमान्न उपास्य >* हों 
जो कि हमारे सभी घर्म-सम्भदायों का मूक-मन्त्र हैं। यदि हिन्दुओं 
मे क्ोह ऐसा सम्भदाय हो, जो इम ओडुर को नहीं माने, तो समझ 
लीजिए कि वह हिन्दू कहलाने योग्य नहों है। वहा सब छोग अपने- 
अपने सम्प्रदाय के अनुसार ही उत्त ओडूपर की व्याख्या कर सकेंगे, 
थार मन्दिर सब के लिए एक ही होगा । उप्तमें जो उपासक हों, वे अपने 
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सम्प्रदाय के अनुयार जिस देव-दंवी की प्रतिमा-पुजआा करना चर, 
अन्यत्र ज्ञाकर करें; पर इस प्रहिर में वे औरों से झअगढ़ा ने 
करें । इस्त मान्दिंर हें ने ही घार्मिक तत्व समझाये जायेंगे जो 
सब सम्प्रदायों में सगान हैं। साथ ही हर एक सम्प्रदायवाले को अपने 
प्त की शिक्षा देन का यहाँ पर आधिकार रहेगा; पर वे मत-मेंद्‌ की 
झगड़ेवाली बातें अनाने या सिखाने नहीं पायेंगे | बोलो, तुम क्या बोलते 
हो * सेसार तुम्हारी प्रम्मति जानना चाहता है, पर उसे यह धुन छो। 
समय नहीं है, कि तुम औरों के विषय में क्या विचार प्रकट ऋर रहे 
हो । ओर्स की बात छोड़, तुम अपनी ही ओर ध्यान दो । 


इस मन्दिर के साथ ही एक ओर संस्था हो भिससे धार्मिक 
शिक्षक और प्रचारक तैयार किये जायेँ और वे तमाम घुम-फ़िश्कर 
धर्म-प्रचार करने को भेजने जायेँ। परन्तु ये केवल धर्म का हीं 
प्रचार न करें; वर्न्‌ उसके साथ-साथ लोकिक ज्ञान का भी प्रचार करें । 
जेसे हम धर्म को द्रवाने-द्रवाने लिये फिरते हैं 
के है $ वेप्ते ही हमें छोकिक ज्ञान का भी प्रचार करना पड़ेगा । 
आचायों के शिक्षा- यह. काम आसानी से हो सकता है। इन्हीं धर्म- 
लय स्थापन करने प्रचारकों और व्याख्यान-वाताओं के द्वाग हमारे कार्य 
शेंगे। का घेरा बढ़ता जायगा; और क्रमशः अन्यान्य स्थानों 
में ऐसे ही मन्द्रि अतिष्ठित होंगे और इस प्रकार समस्त भारत में यह 
भाव फेल जायगा । ५ 


यह योजना तुप्रकों बढ़ी भारी माठुम होगी, पर इसकी इस समय 
आवश्यकता है। तम पूछ सकते हो, कि इस काम के करने के लिए धन 
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कहाँ स आएगा । घन की कोई आवश्यकता नहीं है । धन कोई चीज 


है न 


नहीं है। पीछले बारह वर्ष, से में ऐसा जीवन व्यतीत 
कर रहा हूँ, कि में यह नहीं जानता, कि आज यहाँ 
खा रहा हूँ, तो कल कहाँ खाऊँगा ! ओर न मैंने कभी इसकी परवाह भी 
की । धन या किसी भी वस्तु की जब मुझे इच्छा होगी तमी उसकी, 
प्राप्ति हों जायगी, क्योंकि वे मेरे गुलाम हैं--न कि में उनका गुलाम हूँ। 
जो मेरा गुलाम है, उस्ते मेरी इच्छा होते ही मेरे पास आना पड़ेगा । 
अतएव उसकी कोई चिन्ता न करों। अब सवाल यह है कि इस काम 
के करनेवाले कहों। मिलेंगे ! मनुष्य कहाँ हैं ! 


मनुष्य चाहिए। 


मद्रास के नवयुवक्रो ! तुम्हारे ऊपर ही मेरी आशा है । क्‍या तुम 
अपनी जाति और राष्ट्र की पुकार सुनोंगे ? प्यारे युबकों ! अपने आप 
पर अगाघ, अदूट विश्वास रखों। में बाल्यकाल में 
अपने ऊपर बहुत विश्वास रखता था ओर उसी के 
बल से मेरे हृदय में जों उच्च अभिलाषाएँ थीं, उन्हें 
अब कार्य-रूप में परिणत कर रहा हूँ। तुम अपने आप पर विश्वास रखो । 
वह यह विश्वास रखो, कि प्रत्येक की आत्मा में अनन्त शक्ति विय्मान 
है; बस तभी तुम सारे भारतवर्ष को पुनरुण्तीवित कर सकोगे। फिर तो 
हम दुनिया के सभी देशों में जायेंगे ओर आगामी दस वर्ष में हमारे 
भाव प्रत्यक्ष जाति के लिए एक संगठनकारी श्षक्ति हों जायगे। हमें 
मारंत में बसनेवाह़ी और भारत के बाहर बसनेवाली सभी जातियों के 
अन्दर प्रवेश करना होगा | इसके लिए हमें प्रयत्न करना होगा । 


'विश्वास॒ से ही 
शक्ति आएगी । 
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इसके लिए मुझे युवक चाहिए ! वेदों में कहा है,--“ युवक, हृद, 
बलशाली, तीव्र मेघावाले ओर उत्साहयक्त मनुष्य ही ईश्वर के पाछ्त 
पहुँच सकते हैं। ” तुम्हारे भविष्य की निश्चित करने करा यही समय है। 
इसीलिए में कहता हूँ कि अभी इ भरी हुई जवानी 

कुछ इृद्शरीर में, इस नयथ जोश के जमाने में ही काम करो । 
का आर काम करने का यही समय है । इसलिए अभी अपने 
श्यकता है । भाग्य का निर्णय कर हो ओर काम में लग जाओ | 
पीछे जब तुम्हारी अवस्था अधिक हो जायगी, शक्तियाँ 

क्षीण हो जायँगी, तब तुम्हारा किया कुछ भी न होगा | जो फूछ मसला 
नहीं गया है, जो ताजा है और जो सूँघा नहीं गया है, वही भगवान के 
चरणों पर चढ़ाया जाता है और वे उसे ही ग्रहण करते हैं। इस बात 
को सदा याद रखो । अपमे पँवों पर आप खड़े हो जाओ, देर न करो, 
क्योंकि जीवन क्षणस्थायी है। कानूनदाँ--वकीछ चेरिरंटर--बनने की 
अभिलाषा ही जीवन की सर्वोच्च अभिलाषा नहीं है। इससे तो झगढे 
झेझट बढ़ाने की प्रद्ातिे ही अधिक्रतर पुष्ट होती है। इससप्ते भी ऊँची 
अभिलाषा रखो और अपनी जाति, बेश, राषट्ु और सम्तग्र मानव-समाज़ 
के कल्याण के लिए आत्मोत्सर्ग करना सीखों ! इस जीवन में क्‍या है ! 
तुम्र हिन्दू हों ओर इसालिए तुम्हारा यह हृढू विश्वास है, [कि तुम अनन्त 
काल तक रहनेवाले हो । कभी-कभी मेरे पास नास्तिकता के विषय पर 
बार्तालाप करने के लिए कुछ युवक आया करते हैं। पर मेरा विश्वास 
है, कि फोई हिन्दू नास्तिक नहीं हो सकता । सम्भव है; कि किसी मे 
अँग्रेजी ग्रन्थ पढ़ा हो और अपने को जड़वादी समझने छग गया हों । 
पर उसका वह खयाल स्थायी नहीं होता। यह बात तुम्हारे जून के भीतर 
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नहीं है । जो बात तुम्हारी रम-रम में रमी हुई है, उसे तुम निकाल नहीं 
मकते ओर न उनकी जगह ओर किप्ती घाग्णा पर तुम्हारा विश्वास ही 
हो सकता है | इप्तीलिए बेती चष्ठा मत करों । मेने भी वाल्यावस्था में 
एपम्ता चष्टा #ा थी, पर बैता नहां हा सका। जावन का अवधि अल्प है; 
पर आत्मा अमर, अजर ओर अनन्त है, और मृत्यु अनिवार्य है, इसलिए 
आओ, हम अपने आगे एक महान आदर्श ख़ड़ा करें और उसके लिए 
अपना जीवन उत्सर्ग कर दूँ । उसे ही अपना इष्ट समझ लें ओर सम्भव 
हे कि वे हमारे उद्देश्यों की पूर्ति के लिए आ पहुँचे, क्योंकि उन्होंने ऐसा 
ही वचन दे रखा है, ।क्ि--- । 
5 यदा ग्रद्दा हि घर्मस्य ग्हानिर्भवाति भारत । 
अभ्युत्यानमधर्मस्य तदात्मानं सुजाम्यहस ॥ 


परत्राणाय साधूर्ना विनाशाय च दुष्कृताम्‌ । 
धर्मसंस्थापनार्थाय सम्भवाप्ि युगे यगे ॥ ”? 


श्श्द 


१६, दान 


जब स्वामीजी म्रद्रास में थे उस सप्रय. एक बार उनके सभा 
पतित्व मैं  चेन्नापुरी अन्नदान सम्राजम्‌ ? नाप्रक एक ' द्वातव्य भण्डार ? 
का वाषिंक रामारोह मनाया गया । उस्त अवसर पर उन्होंने एक संक्षेप 
भाषण दिया जिप्तमें उन्होंने उसी समारोह के एक वक्ता महोंद्य के 
विचारों पर कुछ प्रकाश डाला | इन वक्ता महोदय ने कहा था कि यह 
अनुचित है कि अन्य सब जातियों की अपेक्षा केवल ब्राह्मण को ही 
विशेष दान दिया जाय । इसी प्रसंग में स्वामीजी ने कहा कि इस बात' 
के दो पहलू हैं--एक अच्छा, दूसरा बुरा । याद हम ध्यान पूर्वक बेखें 
तो प्रतीत होगा कि राष्ट्र की समस्त शिक्षा एवं सम्यता आधिकतर केवल 
ब्राह्मण! में ही पाई जाती है; साथ ही बाह्मण ही समाज के विचारशील 
तथा मननशील व्यक्ति रहें हैं। यदि थोड़ी देर के छिए मान हो कि 
तुम उनके वे साधम छीन छो जिनके सहारे वे मनन, अभ्यास आदि 
करते हैं तो परिणाम यह होगा कि सारे राह को धक्का छंगेगा । 


इसके बाद स्वामीजी ने यह बतलाया कि यदि हम भारतवर्ष के 
दान की शेली की तुलना जो बिना विचार अथवा भेवभाव के होती है 
दूसरे राष्ट्रों की उस रैढ़ी से करें जिसका एक प्रकार से कानूनी रूप 
होता है तो हमें यह प्रतीत होगा कि हमारे यहाँ का एक मिखमेग्रा भी 
बस उतने से सन्तुष्ठ हो जाता है जो उसे तुरन्त वे दिया जाथ और 
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उतने में अपनी सब्र की जिन्दगी बसर करता है। परन्तु इसके विपरीत 
पश्चात्य देशों में पहली बात तो यह है कि कानून भिखमंगों को गरीब- 
खाने (7007 ६07७७ ) में जाना बाध्य करता है। परन्तु मनुष्य भोजन 
की अपेक्षा स्वतेत्रता अधिक पसंद्‌ करता है, इसालिए वह गरीबखाने में 
न जाकर डाकू, समाज का दुष्मन बन जाता है। ओर फ़िर इसी कारण 
हम इस बात की जरूरत पड़ती है कि हम अवारूत, पुलिस, जेल तथा 
अन्य साधनों का निर्माण करें। यह निश्चय है कि समाज-दरीर में 
जब्न तक ' सम्यता ” नामक बीमारी बनी रहेगी तब तक उसके साथ 
साथ निर्धनता भी रहेगी ओर इसीलिए हमें कुछ उपचार की आवश्य- 
कता होती है | 


यही कारण है कि भारतवासियों ने उस दानशैली को श्रेष्ठ 
समझा जो बिना किसी भेद्‌-भाव की हो । ओर रही संन्यात्षियों की बात । 
उनका ते यह हाल है कि भछ्ते ही उनमें से फोई सच्चे संन्‍्यासी न हों, 
परन्तु फिर भी उन्हें मिक्षाटन करने के लिए अपने शाख्त्रों के कम से 
कम कुछ अंशों को तो पढ़ ही लेना पड़ता है। और पाश्चात्य बैशों में 
जहाँ आदमी को देख परख कर दान देने करी शेली है जिसके कारण 
निर्धन के ।लिए कड़े कानून बन गए, वहाँ फल यह हुआ कि फकीरों को 
डाकू तथा अत्याचारी बन जाना पड़ा | इन दोनों को छोड़ अन्य मार्ग 
नहीं है ओर थोड़ा सोचने पर ही मालूम होगा ।कि इनमें से कौनसा 
यथ अवलम्बनीय है । 





रेट 


१७, कलकत्ता-अभिनन्दन 

स्वामीनी जब कलकत्ता पहुँचे तो ढछोगों ने उनका स्वरागत बद्े 
जोश तथा उत्साह के साथ क्रिया | शहर के अनेकों सजे-सजाए रास्तों 
से उनका बड़ा भारी जुछूत निकठा और रास्ते के चारों ओर जनता 
की जुबरदस्त भीड़ थी जो उनका दर्शन पाने के छिए बड़ी उत्सुक थी। 
उनका सजावटी स्वागत तो फिर एक सप्ताह बाद शोभा बाजार के र्व० 
गजा राधाक्ान्त देव बहादुर के निवासस्थान पर हुआ; उस अबसर के 
प्रभापति राजा विनय कृष्ण देव बहादुर थे । सभापति द्वारा कुछ संक्षिप्त 
परिचय द्वारा रवार्माजी की सेवा में निम्नलिखित अभिनन्दन-पत्र एक 

न्दर चौँदी के पात्र में रखकर भेंट किया गया।--- 


सेवा में 
श्रीमत्‌ रवामी विवेकानन्द्जी, 
प्रिय बन्धु, 


हम कलकत्ता तथा बंगाल के अन्य स्थानों के हिन्दू गिवासी 
आज आपके अपनी मातृभूमि में वापस आने के अवसर पर आपका 
हुदूय से स्वागत करते हैं । महाराज, आपका स्वागत करते समय हमें 
बढ़ा गव तथा कृत॑क्वत्यता होती है, क्योंकि आपने अपने महान कर्म तथा 
आदर्श द्वारा संसार के भिन्न भिन्न भार्मों में केवल हमारे धर्म की ही 
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गोरवाबन्वित नहीं किया हे वर हमारे देश और विशेषतः हमारे बंगाल 
प्रान्त का सिर ऊँचा किया है 


१८९३ ई० में शिकागो धर्मपरिषद के अवसर पर आपने उस वीशेष्ठ 
जनता के सम्मुख आर्य धर्म के सिद्धान्तों का प्रतिपादन क्रिया । आपके 
भाषण का सार आपिक्तर श्रोतामणों के लिए बड़ा शिक्षाप्रद्‌ तथा प्रकाश- 
मय था और ओज तथा माधुय के कारण वह वैसा ही हृदयग्राही 
था | सम्भव है के आपके उस भाषण को कुछ लोगों ने शक की हृष्ठि 
से सुना हों तथा कुछ ने 3उस पर तक-बितक भी किया हो, परन्तु इसका 
सर्वसाधारण प्रभाव तो यही हुआ कि उसके द्वारा आधेकतर शिक्षित 
अमग्किन जनता के धार्मिक विचारों में काफी परिवितंन हो गया 
तथा उन्हें एक नया-सा प्रकाश दीख़ पड़ा । उनके मस्तिष्क पर एक 
नया-सा जो प्रकाश पढ़ा उसका उन्होंने अपनी स्वाभाविक लगन 
तथा सत्य के प्राति प्रेम की भावनावश् अधिक्र से आधेक लाभ 
उठाने का निश्चय क्रिया । फल यह हुआ कि आपका प्रचार-बीज 
अंकुरित हो वृक्ष का आकार धारण करने छमा। अनेक देशों के 
िज्न पिन्न शहरों से आपके पास निमंत्रण पर निमंत्रण आते रहे 
और उन्हें भी आपको स्वीकार करना पड़ता था, कितने ही प्रकार की 
शैकाओं का समाधान करना हीता था, प्रश्नों का उच्त देना पड़ता था, 
छोगों की अनेकों समस्याओं को हह करना पड़ता था और हम जानतेः 
हैं कि यह सारा कार्य आपने बड़े उत्साह तथा जोश, योग्यता तथा 
छगने के साथ किया | इस सबका फुल भी चिरस्थार्यी ही निकला । 
आपकी शिक्षाओं द्वारा बहुतेरी शिक्षित पर्व सभ्य अमेरकिन जमता पर 
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यद्ा महरा असर पद्ठा ओर उसी के कारण उन ढोगों में अनेक दिशाओं 
में विचार-विनिमय, मनन तथा अन्लेषण का भी बीजारेपण हुआ तथा 
अनेकों छोगों भें निश्चय ही हिन्दू धर्म के प्रति उनकी प्राचीन गझुत 
घाशभाएँ बइछ गई ओर उप्तके प्रति उनकी श्रद्धा एवँ मक्ति बढ़ गई। उसके 
बाद श्षीघ्र ही मो अनेकों नये नये छुच तथा सोसायटी धर्म सम्बन्धी 
मुलनात्मक अध्ययम के छिए कायम होगए वे इस बात के स्पष्ठ योतक 
हैं के दूर पाश्चात्य देशों थे आपके प्रयत्नों का फल क्या हुआ तथा 
केसा &ुआ। आप तो हन्दन में वेदान्तदर्शन की शिक्षा प्रदान करने 
बाछि विद्यालय के आदि निर्माता कहें जातकते हैं। आपके जो व्याख्यान 
हुए थे सेव ठीक सप्रव पर हुए, जनता भी उन्हें ठीक समय पर सुनने 
आई तथ। उनका उचित मनन एवं प्रजा हुई । विश्वथ ही उनका 
अभाव छेक्चर-हाक, तक ही सीमित नहीं रहा बरन्‌ उप्तके बाहर मी गया ४ 
आपकी शिक्षाओं द्वात जनता में जिम स्नेह तथा श्रद्धा की जागृति हुई 
उसका ग्रोतक वह भावनापूर्ण अभिनन्दन-पत्र है जो आपको ढन्दन 
छोड़ते समय वहाँ के वेद्ान्तइइन के विद्यार्थियों ने दिया था ! 
वेदान्ताचार्य के नाते आपको जो सफलता प्राप्त हुई है उसका 
कारण केवल यही नहीं रहा है कि आप आर्य-धर्म के सत्य सिद्धान्तों 
से इतनी मलीमौति मिज्ञ हैं और न यही कि आपके भाषण तथा लेख 
इतने सुन्द्र तथा जोशीले होते हैं वरन इसका कारण मुख्यतः आपका 
स्वयं का चरित्र भी रहा है। आपके भापण, निषन्ध तथा पुस्तकें संद्ेव 
उच्च अेणी की आध्यात्मिक तथा साहित्यिक दोनों प्रकार की विज्वेषताओं 
से परिपूर्ण रहे हैं और इसलिए अपना पृष्ठ अप्तर किए पिना वे कभी 
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रह ही नहीं सकते | यहाँ यह कह देना आवश्यक है कि इनका प्रभाव 
याद और भी अधिक पड़ा है तो उसका कारण है आपके स्पष्टीकरण 
की हैेली, आप स्वयं का सादा, परोपकारी तथा निःवार्थ जीवन, 
आपकी नम्नता, आपकी भक्ति तथा आपकी लगन ! 


यहाँ पर जब हग आपकी उन सेवाओं का उल्लेख कर रहे हैं जो 
आपने हिन्दू धर्म के अली सत्य सिद्धान्तों के आचार्य होने के नाते 
व्ही है, तो हम अपना ग्रह परम कर्तव्य समझते हैं कि हम आपके पूज्य 
गुरुदेव तथा पथ-प्रद्दक भगवान श्रीरामक्ृष्ण परमहेस देव को भी 
अपनी श्रद्धांजालि आपत करें | हम तो यह कहेंगे कि मुख्यतः उन्हीं के 
कारण हमें आपकी प्राप्ति हुई है। अपनी अद्वितीय देवी शक्ति द्वारा 
उन्होंने आपमें उस बेवी ज्योति का ओश शांघ ही पहचान लिया था 
ओर आपके निभित्त एक उस उच्च जाविन की भविष्य-वाणी कर दी 
थी जिस आज हम हर्षपूर्वक्त सफल होती देख रहे हैं। यह वे ही थे 
जिन्होंने आपकी छिपी हुई देवी शाक्ति तथा दिव्य हष्टि को आपके लिए 
खोल दिया तथा आपके विचारों एवं उत्साहों को वह देवी झुकाव दे 
दिया जिसके लिए आपको केवल उस पुण्यमय इशारें भर की जरूरत 
थी ओर इस प्रकार आपके उस सत्कार्य में सहायता दी जिसे लेकर 
आप अज्ञात क्षेत्र में आगे बढ़े । भावी सनन्‍्तान के लिए उनकी ओर से 
जो अपूल्य देन रही वह आप ही थे । 


महापुरुष, पुण्यात्मा ! बहादुरी के साथ, उसी मार्ग पर बढ़े चालिए 
जो आपने अपने कार्य के निमित्त चुना है। आपके सम्मुख सारा 
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संसार जीतने को है । हिन्दू घर्म का संदेश जो आपको अनभिज्ञ से 
लेकर, नास्तिक तथा जान बूझ्न कर जो अंधा बना है उस तक 
पहुँचाना है | जिस उत्साह से आपने कार्थ आरम्भ किया है उसके प्र॒तिं 
हम मंत्रमुग्ध हैं और आपने जो सफलता भी प्राप्त कर ली है वह कितने 
ही देशों को ज्ञात है । परन्तु अभी भी कार्य का काफ़ी अंश शेष है 
ओर उसके लिए हमारा देश, बाल्कि हम कह सकते हैं आपका ही देश 
आपकी ओर निहार रहा है। हिन्दू धर्म के सिद्धान्तों का प्रतिपादन 
तथा प्रचार अभी कितने ही हिन्दुओं को ही करना आवश्यक है। 
अतएव आप इस भहान कार्य में ही जुठ जाइये। हमें आपमें तथा अपने 
इस सत्कार्य के ध्येय में पूर्ण विश्वास है। हमारा जातीय धर्म इस बात 
का इच्छुक नहीं है [कि उसे कोई भोतिक विजय प्राप्त हो | इसका ध्येय 
तो सदेव आध्यात्मिक ही रहा है ओर इसे प्राप्त करने का साधन केवल 
सत्य है जो इन चर्मचन्लुओं से परे है तथा केव% ज्ञान-हड्टि से ही देखा 
जा सकता है | आप संसार की ओर जहाँ जहाँ आवश्यक हो, हिन्दुओं 
को भी चता दीजिए कि वे अपने ज्ञानचश्लु सोंढें, इन्द्रियों से परे हो 
जायें, धार्मिक गंन्थों का उचित रूप से अध्ययन करें, एक मात्र सत्य 
रूप परमेइवर को प्राप्त करने की चेष्टा करें तथा इस बात को अनुभव 
करें कि मनुष्य होने के नाते उनका क्‍या कर्तव्य है तथा क्‍या स्थान है ! 
महाराज, इस प्रकार की जागाति कराने के लिए या उन्हें पुकारने के 
लिए आप से बढ़ कर अधिक योग्य कोई नहीं है। अपनी ओर से हम 


| 


आपको यह सेव ही पूर्ण विश्वास बदिलाते हैं कि आपके उस सत्कार्य 
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में, जिसका बीडा आपने सपष्ठतः इवी प्रेरणा से उठाया है हमास सदेव 
ही हादिक, भक्तिपूर्ण तथा सेवा रूप में ल्िमम्र सहयोग रहेंगा। 


परम प्रिय बंघु, 


हम हैं, 


आपके प्रिय मित्र तथा भक्रगण 


कलकत्ता-अभिनन्दन का उत्तर 


अपनी मुक्ति की चेष्टा में मनुष्य जगत-प्रपश्ष का कुछ सम्बन्ध 

छोड़ देना चाहता है; वह अपने आत्मीय-स्वजन, स्त्री-पुत्र और बन्धु 
बान्धवों की माया काटकर संसार से द१--बहुत दूर भाग जाना चाहता 
। वह दैहिक सम्पूर्ण सम्बन्धों--पुराने सम्पूर्ण 

मं कलकतावासी सेस्‍्कारों को छोडने की चेष्ठा करता है। यहाँ तक 


०३० ० ।$ वह साढ़े तीन हाथ का एक बेहधारी मनुष्य है, 
मिकट आया इसे भूलने का भी भरसक प्रयत्न करता है, परन्तु 
हूँ] उसके अन्तर के अन्तर में सवा ही एक मृदु अस्फुट 


घ्वनि उसे सुनाई पड़ती हे, उसके कानों में सदा ही 
एक स्वर बच्ता रहता है, न जाने कौन द्िनिरात उप्तके कानों में मधुर 
स्वर से कहता रहता है, “ जननी जन्मभृमिश्व स्वगांदपिं गरीयसी |? 
हें भारत-साम्राज्य की राजधानी के अधिवरासियों ! तुम्हारे पास मैं 
संन्यासी के रूप में नहीं आ रहा, धर्मप्रचारक की हेसियत से भी नहीं, 
किन्तु तुम्हारे पास पहले की तरह कलकत्ते करे उसी बालक के रूप में 
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अछाप करने के छिए भाया हुआ हूँ। भाइयों | भरी इच्छा होती है, 
आज इस भगर ऊ गस्ते की घूक ए बेठकर बालक की तरह साल अन्तः- 


५% बिक ०] 


करण से तुससे अपने पन की सब बातें खोलकर कहूँ। तुम छोगों ने 
धुशे भाई कहकर सम्बाधन फिया है, इसके छिए तुम्हें हृदय के साथ 
धन्यवाद देता हूँ । हाँ, में तुम्हारा भाई हूँ, तुम भी मेरे भाई हो। पश्चिमी 
देशों से छोटने के कुछ ही रापय पहले एक अग्रेज बिन्न ने मुझसे पूछा 
था, ' स्वाभीजी, बार वर्षो तक बिलास डी छीलाभामि गौस्वशाली 
महाशाफ़िशन पश्चिपी भूर्ि पर अप्रण कर चुकने पर आपकी मांतृप्ृमि 
अब आपको केर्सी छगेगी ! ” मेंने कहा, ' पश्चिम में आमे से पहले 
भारत ») में प्यार ही करता था, अब तो भारत की धूढि मी मर लिए 
पवित्र है, सारत क। हवा अब मेरे निकठ पवित्रता से मिली हुई है, भारत 
अब मेरे निकट तीर्थ-सा है ।” ४सके सिवा और कोई उत्तर मूँह में 


न आया । 


है कलकतावासिया, मेरे भाइयो, तुम लोगों ने मेरे प्राति जो अनुगरह 
दिखाथा ऐ, उसके लिए तुम्हारे प्रति कृतश्ञता प्रकट करने भें में असमर्थ 
हैँ । अथवा तुम्हें धन्यवाद ही वया हूँ, क्योंकि तुम मेरे भाई हो-- 
श्चार्थ भाई का, हिन्द भाई का ही काम तुमने किया है। कारण ऐसा 
प/रिवारकि बन्धन, ऐसा सम्बन्ध, ऐसा प्रेम भरी मतुभूमि की सीसा के 
बाहर और कहीं नहीं है । 


शिकागों की धर्म-महासभा निस्सन्देह एक विधठट आधिवेशन थी । 
भारतवर्ष के कितने ही नगरों से हम लोगों ने इस सभा के सहुयोगियों 
को घन्यवात्‌ दिया है। हम लोगों की ओर उन्होंने जैसी दया प्रकाशित 


श्ध्ष 
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की है, उसके छिए वे धन्यवाद के पान्न भी हैं, परन्तु 
शिकागों घम- इस घर्म-महासभा का यथार्थ इतिहास, यथार्थ उद्देश्य 
जाए इलिहोल । मैं तुम्हें सुना देना चाहता हूँ । उनकी इच्छा थी कि 

वे अपनी प्रभुता की प्रतिष्ठा करें । महासभा के कुछ 
अधिकांश आदृर्ियों की इच्छा थी, ईसाई धर्म की प्रतिष्ठा ओर दृशतरे 
धर्मों को हास्यास्पद सिद्ध करें। परन्तु फल कुछ और ही हुआ। विधाता 
की विधि में वेसा होना ही था। मेरे प्रति अनेकों ने सद्य व्यवहार 


्क, च्थ्ह्‌ 


किया था । उन्हें यथेष्ठ धन्यवाद दिया जा चक्रा है। यथार्थ बात यह 
हे--में धर्म-महासभा का उद्देश्य लेकर अमेरिका नहीं गया। वह सभा 
तो एक गोण व्यापार मात्र थी, उससे हमारा रास्ता बहुत कुछ साफ़ 

हो गया ओर कार्य करने की बहुत कुछ सुविधा 
जाति । अमेरिकन हो गई, इसमें सन्‍्देह नहीं। इसके लिए हम भी 

प्रहासभा के सभयों के विशेष रूप से कृतज्ञ हैं। 
परन्तु वास्तव में हमारा चन्यवाद युक्तराज्य के निवासी, सहृदूथ, आति- 
थेय, महान अमेरिकन जाति को मिलना चाहिए जिसमें दूसरी जातियों 
की अपेक्षा आत्ृभाव का आधिक विकास हुआ है। किसी अमेरिकन के 
साथ रेल गाड़ी पर पाँच मिनट बातचीत होने से ही वे तुम्हारे मित्र हो 
जायेंगे और अतिथि स्वरूप निमन्त्रित करके तुम्हें अपने घर ले जाकर 
हृदय की बात खोलकर कहेंगे । यही अमेश्किन चरित्र का लक्षण है, 
ओर हम इसे खूब पसन्द करते हैं। मेरे प्रति उन्होंने जो दया दिखाई 
उम्तकी वर्णना नहीं हो सकती । मेरे साथ उन्होंने केसा अपूर्व द्यापूर्ण 
व्यवहार किया, उसे प्रकट करने मेँ मुझे कई वर्ष हम जायेंगे । 
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परन्तु केवल अमेरिकनों को घन्यवाद देने से नहीं चढेगा; 
अटलान्टिक महासागर के दूसरे पार में रहनेवाली अग्रेज जाति को 
भी हमें उसी तरह धन्यवाद देना चाहिए। अंग्रज जाति पर मुझसे 
अधिक घ॒णा का भाव लेकर बिटिश भूमि पर कभी किसीने पेर न रखे 
होंगे; इस वक्तुता-मञ्च पर जो अंग्रेज बन्धु हैं वे ही इसकी साक्ष्य केंगे । 
परन्तु जितना ही में उन लोगों के साथ एकन्न रहने 
0080५ लगा, जितना ही उनके साथ मिलने लगा, जितना 
अभ्यस्त अंग्रेज कपल ग 
जांति। ही बिटिश जाति के जीवनयन्न्र की गति पर लक्ष्य 
करने लगा; उस जाति का हृद्य-स्पन्द्‌ किस जगह 
हो रहा है, यह जितन। ही समझने लगा, उतना ही उन्हें प्यार करने 
लगा । अब हे भाइयो, यहाँ ऐसा कोह न होगा जो मुझसे ज्यादा 
अंग्रेजों को प्यार करता हो ! उनके सम्बन्ध में यथार्थ ज्ञान प्राप्त करने 
के लिए यह जानना आवश्यक है कि वहाँ क्या क्या हो रहा है और उनके 
साथ रहना चाहिए | हमारे जातीय दर्शनशाश्र वेबान्त ने जिश्त तरह 
सम्पूर्ण दुःख को अज्ञान-प्रसूत कहकर सिद्धान्त स्थिर किया है, उसी 
तरह अंग्रेज ओर हमारे बीच का विरोध-भाव भी प्रायः अज्ञानजन्य 
है-..यही समझना चाहिए । मन. हम उन्हें जानते हैं, न वे हमें । 


दुर्भाग्य की कृत है, पश्चिमी देशवालों की ऐप्ती घारणा है कि 

» आध्यात्मिकता, यहाँ तक कि नीते भी, सांसारिक उन्नति के साथ चिर- 
संश्छिष्ट है । और अब कभी कोई अंग्रेज या कोई दूसरे पश्चिमी महाशय 
भाग्त आते हैं और यहाँ दुःख ओर दारिध्रि को अबाध राज्य करते देखते 
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हैं, तो ने तुरन्त पद्धान्त कर वेते हैं कि इस देश में धर्म की तो बात 
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कया, नीति भी नहीं टिक सकती । उनकी अपनी 
६० अभिज्ञता निरपनन्देंह सत्य है। योरप की शैत्यप्रधान 
जाति के परस्पर जलवायु ओर दूसरे अनेक कारणों से वहाँ दारिग्र 
विद्वेधष का मूल... और पाप एक जगह रहते देखे जाते हैं, परन्तु भारत 
पं मे ऐसा नहीं ! मेरी अमिन्नता यह है, भारत में 
जो जितना द्रिद्र है, वह उतना ही अधिक साधु है परन्तु इस्तको 
जानने के किए समय की जरूरत है | भारत के जातीय जीवन का यह 
गुप्त रहस्य समझने के लिए कितने विदेशी, अपेक्षा कर सकते हैं ! इस 
जाति के चाज्ि का घेर्य के साथ अध्ययन करें और समझे ऐसे मनुष्य 
थोड़े ही हैं | यहीं, केवल यहीं ऐसी जाति का व!स है, जिप्तके निकट 
दाख़ि और पाप का एक ही अर्थ नहीं लगाया जाता । इतना ही 
नहीं, दुस्ट्रि को यहाँ बड़ा ऊँचा आउन दिया जाता है। यहाँ द्रिद्र 
संन्‍्यासी के वेश को ही सब से ऊँचा स्थान मिलता है। इसी तरह 
हमें मी पश्चिमी सामाजिक रीतिरिवाजों का अध्ययन बड़े धैर्य के साथ 
करना होगा । उनके सम्बन्ध में एकाएक कोह सिद्धान्त कर लेना ठीक 
न होगा । उनके स्त्री-पुरुषों का हेलमेल और दूसरे दूसरे व्यवहार--सब 
एक खास अर्थ रखते हैं। सबमें एक पहकू अच्छा भी होता है, तुम्हे 
केवल प्रयत्म पूर्वक धैर्य के साथ उनकी आह्ोचना करनी होगी । मेरे 
इस कथन का यह उद्देश नहीं कि हमें उनके आचार-व्यवहारों का 
अनुकरण करना है, अथवा वे हमारे आचारों का अनुक्षरण करेंगे। सभी ' 
जातियों के आचार-व्यवहार शताहिदियों के भन्‍्द्‌ मनन्‍्द्‌ गति से होनेवाले 
क्रमविकाप्त के फलस्वरूप हैं, ओर सभी में एक भम्भीर अर्थ रहता है । 
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अतएब न हमें उनके आचार-व्यवहारों का उपहास करना चाहिए और 
न उन्हें हमारे आचार-व्यवहारों का। 


में इस सभा के सप्रश्त॒ एक और बात कहना चाहता हूँ। मेरे 

मत से अपम्रिका की अपेक्षा इड्भलैण्ड में मेश काम और अधिक 
सनन्‍्तोधकर हुआ है। निर्मीक अध्यवसायशीछ अंग्रेज जाति के मस्तिष्क 
में यादें किसी तरह एक बार कोई भाव संचारित किया जा सके (उसके 
मस्तिष्क की करोटी यद्यपि दृधरी जातियों की अपेक्षा स्थूढ है-कोई 
भाव राहज ही नहीं समाना चाहता ) परन्तु अध्यक्षसाय पूर्वक इस 
करोटी का भेद्‌ कर उसके मस्तिष्क में याद किसी भाव का प्रवेश करा 
दिया जाथ तो वह बर्ही रह जाता है, कभी बाहर नहीं होता; ओर उस 
जाति की असीम कार्यकारिणी शाक्त के बल से बीजरूप मे समाये हुए 
..... उस भाव से अंकुर का उद्गम होता और बहुत नरद्‌ 
3833 वह फल प्रसव कर्ता है | ऐसा किसी दूसो देश में 
कार्य अधिक खायी . नहीं है । इस जाति की जैसी असीम काथकारिता 
होगा । ओर जीवनी-शाक्ति है, वेसी तुण ओर दूसरी झ्रिस्ी 
जाति में न देखोगे। इस ज्ञाति की कल्पनाशक्ति कमर है और कार्य- 
कारिणी शक्ति बहुत । और कौन जान सकता है, इस अंग्रेज इृदय 
का गुप्त पर्रवण (झरना ) कहाँ हे ! उसके देय के गहन प्रदेश में, 
कौन समझ सकता है, कितनी कल्पमाएँ ओर भावोच्छास छिपे हुए हैं ! 
वह वारों की जाति है, वे यथा क्षत्रिय हैं, भाव छिपाना--कमी न 
दिखाना--उनकी शिक्षा है; बचपन से उन्हें यही शिक्षा मिली है | बहुत 
कम अंग्रेज देखने को मिलेंगे जिन्होंने कमी अपने दृढ्य का माव प्रकाशित 
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कया होगा। पुरुषों की तो बात ही क्या, अंग्रेज ख्रियोँ भी कभी हृदय 
के ड्च्छा सर को जाहिर नहीं होने देतीं | मैंने अंग्रेज माहिल्ाओं को ऐसे 
भी कार्य करते हुए देखा है जिन्हें करने में अत्यन्त साहसी बंगाली भी 
पीठ फेरेंगे। इसी वरित्व की इमारत के नीचे, इसी क्षत्रियोचित कठिनता 
के पर्दे भें, अग्रेज-हृद्य के भाव-वारि का गम्भीर प्रस्रवण छिपा हुआ 
है । यादें आप एकबार भी उसके पास पहुँच सके, यदि एक बार भी 
अंग्रेजों के साथ आपकी घनिष्ठता हो जाय, यदि उनके साथ आप 
मिलें, यादे उनसे एक बार भी अपने सम्मुख उनके दृदूस की बात व्यक्त 
करवा सके तो वे आपके परम मित्र हो जायँगे, सदा के लिए आपके 
वास हों जायँगे। इस कारण से मेंरे मत में दूसरे स्थानों की अपेक्षा 
इंग्लेण्ड में मेरा प्रचारकार्य अधिक सन्‍्तोषजनक छुआ है। मेरा दृढ़ 
विश्वास है कि अगर कह मेरा शरीर छूट जाय, तो मेरा प्रचारकार्य 
इंग्लेण्ड में अक्षण्ण रहेगा ओर क्रमशः विस्तार छाम करता जायगा । 


है माइयो, आप लोगों ने मेरे हृत॒य की एक दूसरी तन्त्री--सर्वी- 

पेक्षा गम्भीरतम लनत्री को स्पर्श किया हैं--वह है मेरे गुरुदेव, मेरे आचार्य, 
मेरे जीवनादुर्श,मेरे इृष्ठ, मेरे प्राणों के देवता श्रीरामकृष्ण परमहंस बेब का 
उछेख | यदि मनसा-वाचा-कर्मणा मैंने कोई सत्कार्य किया हो, यदि मेरे 
मुँह से कोई ऐसी बात निकली हो जिससे संसार के 

मेरे आचार्य किसी भी मनुष्य का कुछ उपकार हुआ हो,तो उससमें 
मय । मेरा कुछ भी गौरव नहीं, चह उनका है। परन्तु 
यादे मेरी जिला ने कभी अभिशाप की वर्षा की हो, 

यदि मुझसे फभी किसी के प्रति घुणा का भाव निकला हो, तो वे मेरे 
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हैं, उनके नहीं | जो कुछ दुर्बह और दोषावह है, सब मेरा है, पर जो 
जीवनप्रद है, बलप्रद्‌ है, जो कुछ पवित्र है, वह सब उन्हींकी शक्ति 
का खेल है, उन्हींकी वाणी हे ओर वे स्वयं हैं। हे मित्रों, यह सत्य है 
कि संसार अभी तक उन महापुरुष से परिचित नहीं हुआ | हम छोग 
इतिहास में शत शत महापुरुषों की जीवनी पढ़ते हैं। इस समय जिस 
रूप में हमें उनकी जीवानियाँ मिलती हैं उसमें शताब्दियों तक लगातार 
उनके शिष्यो-प्रशिष्यों के लेंखनी संचालन का ही परिचय मिलता है। 
हजारों वर्ष तक लगातार उन छोमों ने उन प्राचीन महापुरुषों के जीवन- 
चरितों को काट छोटकर दुरुस्त बना लिया है। परन्तु इतने पर भी जो 
जीवन मैंने अपनी आँखों देखा है, जिसकी छाया में मैं रह चुका हूँ, 
जिनके पदुप्रान्त में बेठकर मैंने सब सीखा है, उन श्रीरा मक्ृष्ण परमहँस 
बेब का जीवन जेसा उज्ज्वल ओर माहिमान्वित है, बेसा मेरे मत से और 


किसी महापुरुष का नहीं । 
भाइयों, तुम सभी गीता की वह असिद्ध वाणी जानते हो,--- 


यदा यदा हि घर्मस्य ग्हानिर्भवति भारत । 
अभ्युत्यानमधर्मस्य तदात्मानं सुजाम्यहम ॥ 
परित्राणाय साधूनां विनाशाय च॒ बुष्कृतां । 
धर्मसंस्थापनार्थाय सम्मवामि युगे युगे ॥ ? 


४ जब जब धर्म की ग्लानि और अधर्म का अमभ्युत्यान होता है; 
तब तथ में झरीर धारण करता हैं। साधुओं का परिन्नाण करने, 
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असाधुओं का ना करने ओर घ॒र्म की स्थापना ऋरने के छिए विभिन्न 
युगों में में आया करता हूँ। ” 
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इसंके साथ एक ओर बात आपको समझनी होगी; वह यह कि 


आज ऐसी ही वस्तु हमारे सामने प्रोजूड हैं । इस तरह की एक धर्म की 
बाढ के प्रचल्ल वेग से आने के पहले सम्राज में कुछ 


महाशफ्ति छोटी छोटी तरंगें उठती देख पड़ती हैं । इनमें से एक 
६24० तरंग जिध्चका अस्तित्व पहले किसीने जञाना भी न 
परमहंस देध। होगा, जिसे करित्तीनि अच्छी तरह नहीं देखा, जिसकी 


गूदू शक्ति के सम्बन्ध में किसीने स्वप्न में भी नहीं 

सोचा--क्रमशः प्रबकठ होती रहती है, अन्यान्य छोटी छोटी तरब्भों को 
निगल कर मानों बह अपने अंग में मिला लेती है । इस तरह अत्यन्त विपुल- 
काय और प्रबक्त होकर वह एक बहुत चड़ी बाढ़ के रूप में समाज पर 
इस वेग से मिग्ती है कि कोई उसकी गाते को गेक नहीं गकता। इस 
समय भी वबैता ही हो रहा हे | यदि तुम्हारी आँखे होंगी तो तुम उसे 
अवश्य देखोंगे । यदि तुम्हाा हृदय-द्वार मुक्त होगा तो तुम उसका 
अवश्य ग्रहण करोगे, यदि तुममें सत्य की खोज होगी, तो तुम्हें उसका 
सन्धान अवश्य मिलेगा | अन्धा है, वह निग अन्धा है, जो समय के 
चिह्न नहीं देख रहा है। क्‍या तुम नहीं देखत हो, वह दरिद्र बाह्मण 
“बालक जो एक दूर गांव भें जिसका नाम भी तुमने न सुना होगा, द्रिद्र 
मातापिता के घर पेदा हुआ था, इस समय सम्पूर्ण संसार में पूजा जा 
रह! है,--हस पर विश्वास करें; वें पूजते हैं, जा शताब्दियों से मूर्ति- 
पूजा के विरोध में आवाज उठाते आये हैं । यह किसकी शा है ! यह 


हेणर 


कलकता-अभिनन्दन 


तुम्हारी शक्ति हे या मेरी ! नहीं, यह ओर क्विप्ती की शाक्ति नहीं। जों 
शक्ति यहाँ श्रीरामकृष्ण परमहँस के रूप में आविर्भुत हुई थी, यह वही 
शक्ति है क्योंकि में, तृम, साधु, महापुरुष, यहाँ तक की अवतार और 
सम्पूर्ण अह्माण्ड, शाक्ति का ही विकास है; वह शक्ति कहीं कम और 
कहीं अधिक पूँजीकृत--घनीभूत है | इस सप्रय हम लोग उस महाशक्ति 
की लीला का आरम्भ मात्र देख रहे हैं । वर्तमान युग के अन्त होने के 
पहले ही तुम छोग इसकी अधिकाधिक आश्चर्यमयी लीलाएँ देख पाओगे। 
भारतवर्ष के पुनरुत्थान के लिए इस शाक्ति का विकास ठीक ही समय 
पर हुआ है, क्‍योंकि जिस मूल जीवनी-शक्ति के द्वारा भारत को सवा 
ही जीवित रखना है उसकी बात कभी कमी हम लोग भूल जाते हैं। 


प्रत्येक जाति के लिए उद्देश्य-साघन की अछुग अहम कार्यप्रणालियाँ 
हैं। कोई राजनीति, कोई समाज-संस्कार, और कोई किसी दूसरे विषय 
को अपना प्रधान अवरुम्ब मानकर कार्य करता है | हमारे छिए, धर्म के 
भीतर से बिना हुए, कार्य करने का दूसरा उपाय नहीं है। अंग्रज राज- 
नीति की सहायता से घर्म समझते हैं, अमेरिकन शायद समाज-संरकार 
की सहायता से सहज में धर्म समझ सकते हैं, परन्तु हिन्दू राजनीति, 
समाज-संस्कार और दूसरा जो कुछ हे---सबको धर्म के भीतर बिना हे 
गये नहीं समझ सकते | जातीय जीवन-संगीत का मानों यही प्रधान स्वर है, 
दूधरे मानों उसीके कुछ परिवर्तित किये हुये रूप हैं ओर उसीके नह्ठ 
होने की शेका हो रही थी | हम छोग मानों अपने जातीय जीवन के 
इस मूछ भाव को हटाऋर उसकी जगह एक दूसरा भाव स्थाएति करने 
जा रहे थे; हम लोग जिस मेरुदण्ड के बढ से खड़े हुए हैं, मानों उस्तकीः 
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जगह दूत्तर स्थावित करने जा रहे थे, अपने जातीय जीवन के धर्मरूप 
मेरुवण्ड की जगह राजनीति का मेरुदण्ड स्थापति करने जा रहे थे । 
यादि इसमें हमें सफलता मिलती, तो इसका फल यह होता कि हम 
समूक ही विनष्ठ हो जाते; परन्तु ऐसा होनेवाढ्ा नहीं था। यही 
कारण है कि इस महाशक्ति का प्रकाश हुआ | तुम चाहो जिस भाव से 
इस महापुरुष का स्वीकार करो, उस पर में ध्यान नहीं देता; उप्त पर तुम्हारी 
थोंडी बहुत भक्ति हो या न हो, इससे कुछ नहीं आता जाता। मैं जोर 
देकर तुमसे यही कहैगा कि कई शताब्दियों तक भारत मेँ ऐसी अद्भुत 
महाशाक्ते का विकास नहीं हुआ। और जब कि तुम हिन्दू हो, तब इस 
शाक्ति के द्वास केवल भारत ही नहीं, किन्तु सम्पूर्ण मनुष्य-जाति की 
उन्नाति और मंगल किस तरह साधित हो रहा है, इसे जानने के लिए 
तुम्हें इस शाक्ते के सम्बन्ध भें पूरी आलोचना करनी चाहिए। में तुमकों 
विश्वाप्त दिलाता हूँ कि संसार के किसी देश में सार्वभोमिक धर्म और 
विभिन्न सम्प्रदायें में आतृमाव के प्रसंग के उत्थापित और आहलोचित 
होने के बहुत पहले ही, इस नगर के पास एक ऐसे भहापुरुष थे जिनका 
सम्पूर्ण जीवन एक आदर्श धर्म-महासभा का स्वरूप था । 


भद्र महोदयगण, हमारे शात्ों में सबसे बढ़ा आदर्श निगुंण बह्म है , 
ओर ईश्वर की इच्छा से याद सभी निर्गुण ब्रह्म को प्राप्त कर सकते 
तब तो बात ही कुछ और थी, परन्तु चूंकि ऐसा नहीं होने! का, इसलिए 

, सगुण आदर्श का रहना मनुष्यजाति में अनेकों के 
वा लिए बहुत आवश्यक है । इस तरह के किसी महान 
आदुई-पुरुष पर हार्दिक अनुराग रखते हुए उनकी 
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पताका के नीचे आश्रय लिये ।बेिना कोई भी जाति नहीं उठ सकती, 
कोई भी जाति नहीं बढ़ सकती, यहाँ तक कि वह बिलकुल काम नहीं 
कर सकती | राजगेतिक आदर्श, उनके गखनेत्राऊे मनुष्य तथा सामा- 
निकर और नाणिज्य के आइश भी भारत में अपना प्रभाव नहीं छोड़ 
सकतें । हम अपने सामने आध्यात्मिक आदर्श रखना चाहते हैं, हम 
अध्यात्मराज्य के पारदर्शी महापुरुषों के नामों पर परस्पर सम्मिणित 
होना चाहते हैं । हमारे आदर्क्न-पुरुष घर्मचीर होने चाहिए । श्रीरामकुष्णा 
परमहँस देव में हमें एक ऐमा ही घर्मवीर एक ऐंसा ही आदर्श मिला है! 
यादे यह जाति उठना चाहती है, तो मैं निश्चयपूर्वक +%हूँगा, इस नाम 
पर सभीकों हादिक प्रेम *खना होगा। श्रीरामकृष्ण परमहंस देव की प्रचार 
हम, तुम या चाहे जो फोई करे, इससे कुछ होना जाना नहीं । तुम्हारे सामने 
में इस महान आदर पुरुष को रखता है, लो, अब विचार का जार तुम्र पर है। 
इस महान आदर्श-पुरुष को छेकर क्या करोंगे, इसका निश्चय तुम्हें अपनी 
जाति के कल्याण के लिए अभी कर डालना चाहिए। पक बात हमें याद 
रखनी चाहिए--तुम छोगों ने जितने महापुरुष देखे हैं, अथवा 
जितने महापुरुषों के जीवन-चरित पढ़ें हैं, उनमें इनका जावन 
सबसे पवित्र है, और यह तो स्पष्ट ही है कि ऐसा अद्भुत 
आध्यात्मिक शक्ति का विकास तुम्हारे दखनें की तो बात ही 
अछग, तुमने कभी पढ़ा भी न होगा । उनके स्वरूप संवर्ण के दक्ष 
वर्ष के भीतर इस शक्ति ने सम्पूर्ण संसार चेर लिया है यह तु प्रत्यक्ष 
कर रहे हो ! अतएव कर्तव्य की प्रेणा से अपनी ज्ञाति और घर्म की 
भलाई के हिए में यह महान आध्यात्मिक आबरश तुम्हारे सामने स्थापित 
करता हूँ । मुझे देखकर उसका विचार न करना । में एके बहुत्त ही 
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दुर्बल यन्त्र हूँ। उनते चात्रि की आछीचना मुझे देखकर न॑ करना ! व 
इतने बड़े थे कि में, या उनके शिष्यों में कोई दूसरा, सेकड़ों जीवनों 
तक बिचा करते रहने पर भी, उनकी यथार्थता के करोड़ शंशों में 
एक अंश की मौर्मांसा न कर सकेगा । अतएव तुप्त लोग स्वयं ही इसका 
विचा' करे | तम्हारे हृदय के अन्तस्तल में ' सनातन साक्षी ” वर्तमान 
हैं, और में प्राभना करता हूँ, हमारी नाते के कल्याण के किए, हमारे 
देश की उन्नाति के लिए वही श्रीरामक्ृुष्ण परमहंस देव तुम्हारा हृदय खोल 
दें और हम कुछ करें या न करें, जो युगान्तर अवश्यम्भावी है, उसकी 
सहायता के लिए वे तुम्हें निष्कपट और हृढ़बत करें। तुम्हें और हमें 
रुचे न रुचे, इससे प्रभु का कार्य रुक नहीं सकता, अपने कार्य के लिए 
वे घूलि से भी हजारों कर्मी पैदा कर दे सकते हैं । उनकी अधीनता में - 
कार्य करना तो हमारे परम सौभाग्य और गौरव की बात है । 


क्रमशः थही भाव चारों ओर फेलता है, यहीं से विषयनविवेचन 

बढ जाता है | तुम छोमों ने कहा है , हमें सम्पूर्ण संसा! जीतना है । 
हाँ, यह हमें करना ही होगा | मारत को अवश्य ही संसार पा विज्ञण 
प्राप्त करना है। इसकी अपेक्षा क्रिसी छोटे आदर्श से मुझे कदापि 
सन्तोध न होगा यह आदर्श, सम्भव' है बहुत बड़ा हो, और तुममें से 
, . अनेकों को यह घुनकर आश्चर्य होगा, किन्तु हमें 

अली ०2 है इसे ही अपना आवुर्श बनाना है । या तो हम सम्पूर्ण 
विजम | संसार पर विजय प्राप्त करेंगे या चिर्काछ के लिए ही 
मिट जायैग । इसकी सिवा और कोई रास्ता नहीं है। 

जीवन का चिह्न है विस्तार । हम॑ संकीर्ण सीमा के बाहर जाना होंगा» 


डे 
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इृदय का प्रसार काना होगा, ओर यद दिखाना डोगा कि हम जीवित 
हैं अन्यया हमें $प्ती नीच दशा में सड़कर मत्ना होंगा। और कोई 
उपाय नहीं है । इन दोनों में एक कगे, बचो था करी । 


छोटी छोटी बातों को लेकर हमारे देश में जो द्वेष और कह 
हुआ करता है, वह हम लोगों में सभी को मारछूमत है। परन्तु मेरी बात 
मानों; ऐसा प्तभी देशों में हुआ करता है। जिन सच जातियों के जातीय 
जीवन का मेरुदण्ड राजनीति है वें सब जातियों आत्मरक्षा के छिए 
वैदेशिक नीति ( #072ंड॥ ?0॥6फए ) का सहारा छिया :स्ती हैं । 
जब उन अपने देश में आपत्त का विवाद्‌ आरम्भ हो जाता है, तब वे 
ता कित्ती विदेशी जाति के साथ विवाद की सूचना 
अल कम फैछाते रहते एं, इस तरह तत्काल घं'छू ढ़ड्टाई बन्द 
870 70॥09)। ही जाती है! हमारे भीतर भी गृह-विवाद्‌ हे, परज्तु 
उसे रेकने के लिए कोड वेदेशिक जीति जहीं डै-4 
संत्ार की सम्पूर्ण जातियों में हमारे शाब्लों का सत्यअचार दी हमारी 
सनातन वैदेशिक नीति हों। यह हमें एक अखण्ड जाति के रूप में 
पम्रिल्ित करेगी | क्या इसके लिए और भी प्रमाण देंने फी आवश्यञता है 
तुपमें से जिनका सम्बन्ध राजानीति से है, उन्‍्हींसे मेरा प्रश्न 8, क्‍या 
वे कोश ओर प्रमाण चाहते दें ! आम की इस सभा से ही मेरी बात का 
यंथ्रष्ट प्रभाण मिक् रहा है।..* 


दूसरे, इन सब स्वार्थपूर्ण बिचारों को छोड़ देंने पर भी हमारे पीछे 
निःवार्थ, महान और सजीव हृष्ठान्त मोज़द पत्र जाते हैं। भारत के 
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पतन ओर दार्क्िय-हुःख़ का प्रधान कारण यह हैं 
विदेश में धम-. कि शम्बुक की तरए अपना सर्वाड्र समेटकर उसने 
9 2 अपना संकोच कर छिया था, आर्येत्तर दूसरी जातियों 
होगी । के लिए, जिन्हें सत्य की तृष्णा थी, अपने जीवनप्रद्‌ 

सत्य-रत्नों का माण्डार नहीं खोला ! हमारे पतन का 
एक और प्रधान कारण यह भी है |कि हम लोगों ने बाहर जाकर दूसरी 
जातियों मे अपनी तुलना नहीं की और तुम छोग जानते हो, जिस दिन 
से राजा राममोहन राय ने संकीर्णता की दुवारें तोड़ी उसी दिन से 
आज भारत में सर्च जो थोड़ी सी गतिशीहृता--थोड़ा सा जीवन विखाई 
दे रहा है, उसका उद्धव हुआ, उसी [दिन से भारतवर्ष के इतिहास ने एक 
दुसरा मार्ग पकड़ा, और इश्च समय भारत क्रमश): उन्नति के पथ पर अग्रसर 
हो गहा है । अतीत काल में यदि छोटी छोटी नदियाँ ही यहाँवालों न 
देखी हां, तो समझमा, भब बहुत बढ़ी बाढ़ आ रही है, ओर कोई भी 


उसका गति रोक न सकेगा । अतएब तुम्हें विदेश जाना होगा । 


और आदान-प्रदान ही अभ्युद्रय का मूल कारण है। क्या हम लोग 

पता ही पाश्वात्य-्वाय्ियों की कद्मपोशी करते हुए सब बातें, यहाँ तक 
कि धर्म भी, सीखेंगे ! हाँ, हम उन छोगों से कल- 

पाश्चात्य जाति से. कारखाने के काम सीख सकते हैं ओर भी दूसरी बहुत 
॥४#0-%) हे सी बातें उनसे सीख सकते हैं, परन्तु हमें भी उन्हें 
सिखाना भी होगा। ऊछ सिखाना चाहिए! हम उन्हें अपना धर्म, अपनी 
मम्भीर आध्यात्मिकता सिखायँगे | संसार सर्वोद्धीण 


सभ्यता की अपेक्षा कर रहा है | उत्तराधिकार के सूत्र से भारत को 


श्णट 
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अमके पूर्वजों से घर्मरूपी जो अमोंल रत्न मिले हैं, उनकी आर संसार 
सतृष्ण नेत्रों से हेर रहा है । शत शत शताब्दियों की अवनाति, दुःख और 
दुर्भाग्य के आवर्त में पड़कर भी हिन्दू जाति यन्नपूर्वक जिन्हें हृदय से लगाये 
हुए हैं, उन्हीं रत्नों की आशा में संसार उसकी ओर आग्रह की हृष्टि से 
निहार रहा है । 


तुम्हारे पूर्वजों के उन्हीं रत्नों के छिए भाग्त से बाहर के मनुष्य 

किस तरह उद्रीव हो रहे हैं, यह मैं तुम्हें केसे समझाऊँ? यहाँ हम अनर्गल 
बकवास किया करते हैं, आपत्त में झगड़तें रहते हैं, जितने श्त्र मम्भीर 
श्रद्धा के विषय हैं, उन्हें हंसकर उड़ा देंतें हैं--इस प्मय यह हँस कर 
उड़ा वेना एक जातीय पाप हो गया है। अस्तु, इक्षी भारत में हमारे 
पूवेज जो संजीवक अमृत रख गये हैं, उसका एक कण पाने के लिए 
भी भारत से बाहर के लाखों मनुष्य हाथ फेलाये 

गण, 25 हुए हैं,--बह कितना आग्रह है, यह कैसे हमारी 
लिए, मारतेतर.. समझ में आ सक्षता हे ! अस्तु, इसलिए हमें भारत 


देश अतिशय कक बाहर जाना ही होगा । हमारी आध्यात्मिकता के 
आप्रहवान हैं । 


न 


बदले में वे जो कुछ दें, वही हमें ठेना होगा। 


- चेतन्थराज्य के अपूर्श्न तत्त्वसमूहों के बचले हम जड्राज्य के अद्भुत 


तत्वों की शिक्षा प्राप्त करेंगे ।. चिरकाऊ तक शिष्य रहने से हमारा काम 
न होगा, हमे आचार्य भी होना होगा | सम्रभाव के न रहने से कभी 
मित्रता नहीं होती । और जब मनुष्यों का एक बल सदा ही आचार्य 
का आपन पाता रहता है और इसरा दर सदा ही उसके पव॒प्रान्त में 
बेठकर शिक्षा-पहण किया करता है, तब॑ दोनों में कमी सम्रभाव की 


देणर, 
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स्थापना नहीं हो सकती । यदि अग्रेज और अमेरिकन जाति से तुम्हारी 
सम्रभाव रखने की इच्छा हों, तो जिस तरह तुम्हें उनसे शिक्षा प्राप्त 
करनी है, उप्ती तरह उन्हें शिक्षा देनी भी होगी, और अब भी शत शत्त 
शताबिदियों तक संसार को शिक्षा देंने के विषय तुम्हारे पास यथेष्ठ हैं । 
इस सप्य यही करना होगा। 


उत्साह की आग हमारे हृतुय में जलनी चाहिये | हम बड़ूगलियों 
को कह्पना-शक्ति के छिए प्रसिंद्धि मिल चुक़ी है और मुझे विश्वास है 
ह कि यह शक्ति हममें है भी। कल्पनाप्रिय भावुक 
4 भावुक * बंगाली 
जाति ही समग्र. जाति कहकर हमारा उपहाप्त भी क्रिया जाता है। 
जगत में घर्मं-... परन्तु, मित्रों ! में तुमसे कहूँगा, कि यह उपहास का 
प्रचारकाये के. विषय नहीं है, क्‍योंकि इृदय के प्रबल उछ्ास से * 
लिए उपयुक्त हैं। 
ही हृदय में तत्वाहोक का स्फुरण होता है। बुद्धि 
का आसन ऊँचा है, इसमें सन्देह नहीं; परन्तु यह अपनी परिमित सीमा 
के बाहर नहीं बढ़ सकती । हृदय--कैवल हृदय के भीतर से ही देवी 
प्रेणा का सफुण होता है, ओर उत्तकी अनुभव-शक्ति से ही उच्चतम 
जटिल रहस्यों की मीमांसा होती है; इसीलिए भावुक बंगालियों को ही 
बह काम करना होगा । 


“उत्तिष्ठत जाग्रत प्राप्प वराक्षित्री धत ?---/उठो, 
जागों, जब तक अभीण्सित वस्तु की प्राप्त नहीं. कर 
लेते, तब तक बराबर उसकी ओर बढ़ते जाओ |” 
 कलकत्तानिवासी युवकवृन्‍्द्‌ | उठो, जागो, शुभ मुहूर्त आ गया है। 
अब हमारे लिए “सब बातों का सुभीता हो गया है । हिम्मत 


कल्कत्तानियासी 
सुबकगण, उठो । 
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मच भी 


करो ओर ढरों मत । केवल हमारे ही शास्त्रों में ईश्वर के लिए “अभी: ! 
विशिषण का प्रयोग किया गया है। हमें 'अमी:--निर्भव होना 
गगा, तभी हम अपने कार्य भें रिद्धि प्राप्त करेंगे । उठो, जागो, तुम्हारी 
मातृभूप्ति इसे महाबाले की प्रार्थना कर रही है। इस कार्य, की |चीद्धि 
अबकों से हीं ही सकेगी। “युवा, आशेष्ठ, द्रद्दिठ, बढिए, मेधावी?” 
उन्हींक लिए यह कार्य है। और ऐपे सेकड्रॉ--हजारों युवा कलकत्ते 
में हैं | अगर, जिम्न तरह | तुम लोगों ने कहा है, मेंने कुछ किया है, 
ता याद्‌ रखना, में वही एक नभण्य बालक हूँ जो एक समय कलकत्ते 
की तड़कोँ पर खेछा करता था। अगर मेंने इतना किया, तो इससे 
कितना अधिक तुम कर सकोगे ! उठों--जञागा, संसार तुम्हें पुकार रहा 
है । भारत के अन्यान्य प्रान्तों में बुद्धि भी है और घन भी है, परन्तु 
उत्साह की आग हमारी ही मातृभूमि में है, उसे निकछना ही चाहिए, 
और, ए कलक$त्ते के युवकों, इसलिए अपने खून के हरएक कतो में 
उत्साह की आम छगा दों--जागो । 


दारिद्रधादि मत सोचो कि तुम्र गर्रब हों,--मत सोचों 
सतकाय के प्रति-. हि तुम्हारे मित्र नहीं हैं । अरे, क्या तुमने कभी ऐसा 
हल 8००8 भी देखा है |के अर्थ मनुष्य पैदा करता है --नहीं, 
ओर निरभीकता से. ैष्य ही अर्थ पैदा करता है। यह सम्पूर्ण संसार 
असाध्य साधथ्य. मनुष्य की शक्ति से, उत्साह की शाक्त से, विश्वास 
का की दघाक्ति से उन्तत हुआ है। तुममें से जिन लोगों 
नचिकेता-सैवाद ने सब॒उपनिषक्ों में बहुत ही सुन्दर कठोपनिधद्‌ 
॥ 


का अध्ययन क्रिया है, उन्हें स्मरण होगा, किश्त 


ड्रद्र्‌ 


सारत में विवेदानन्द 


तरह वे ऋषि एक महायज्ञ का अनुष्ठान करने चले थे, और दृक्षिणा में 
अच्छी अच्छी चॉौजें न बेंकर बूढ़ी गोयें आदि दे रहे थे जो काम के 
छायक न गह गई थीं, उसी समय उनके पुत्र नचिकेता के 
हृदय में श्रद्धा का प्रवेश हुआ | में तुम्हारे पास इस ' श्रद्धा ” शब्द 
का अंग्रेजी अनुवाद न करूँगा, क्योंकि यह भूल होगी; समझने 
के लिए यह एक कठिन शब्द है, श्रद्धा क्वा प्रभाव और उसकी 
कार्यकारिता बहुत ही प्रचक् है| हम देखेंगे, यह किस तरह शीघ्र ही 
फल देनेवाली है | श्रद्धा के आते ही हम नाचिकेता को आप ही आप 
इस तरह बातचीत करते हुए देखते हैं;--“में बहुतों 
से बड़ा हूँ, कुछ छोंगों से छोटा भी हैँ, परन्तु कहीं 
भी मेंऐसा नहीं हूँ कि सबसे छोटा होके, अतए॒व में भी कुछ कर 
सकता हूँ।? उप्तका यह आत्मविश्वास और साहस बढ़ता गया और 
ओ समस्या उसके भन में थी, उस बालह ने उस हल करना 
चाहा,--वह समस्या मृत्यु की समस्‍या थी | हसकी मीमांसा 
उत्यु के घर जाने पर ही हो सकती थी, अतएव वह बाकुक वहीं 
गया। निर्मीक बालक नाचिकेता मृत्यु के घर जाकर तीम दिन 
तक प्रतीक्षा करता रहा, और तुम जानते हो, किस तरह उसने 
अपनी अभीफ्तित वस्तुएँ प्राप्त की | हमें जों कुछ चाहिए वह यह श्रद्धा 
ही है | दुर्भाग्यवश भारत से इसका प्रायः लोप ही हो गया है, ओर 
हमारी वर्तमान दुर्देशा का कारण भी यही है। एकमात्र इस श्रद्धा के 
भेद से ही मनुष्य से मनुष्य का अन्तर पाया जाता है। इसका और 
दूसरा कारण नहीं | यह श्रद्धा ही है, जो एक मनुष्य को बढ़ा और 
दूसरे को दुर्घल और नीच बना देती है। हमारे गुरुदेव कहा करते थे; 


श्रेद्धा । 
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जो अपने को हर्बल सोचता है वह ढुर्बह ही हो जाता है; ओर यह 
बिलकल दीऊ है । पश्चिमी जातियों द्वारा प्राप्त की हुई जो जब शक्ति 
तम देख रहे हों, वह इस श्रद्धा का ही फल है, क्योंकि वे अपने बेहिक 
बल के विश्वासी हैं, और यादि तुम अपनी आत्मा पर विश्वाश्ष करों तो 
बह और क्रितना अधिक कार्यकर होगा | उस अनन्त आत्मा, उस 
अनन्त शक्ति पर विश्वास करों; तुम्हारें शात्व ओर तुम्हारे ऋषि सम्रस्वर 

एकमत हो#र, उसका प्रचार कर रहें हैं। वह आत्मा अनन्त शाक्त का 
आधार है; कोई उसका नाश नहीं कर सकता; उमकी वह अनन्त शक्ति 
केवल प्रकट होने की प्रतीक्षा कर रही है । यहाँ दूसरे दुशनों ओर भारत 
के दर्शनों में महान अन्तर पाया जाता है । द्वेतवादी हो चाहे विशिष्टा- 
ब्वैतवादी या अद्भैतवादी हो, सभीको यह हद विश्वास है कि आत्मा में 
सम्पूर्ण शाक्ति अवस्थित है; केवल उसे व्यक्त करना चाहिए । इसके 
हिए हमें श्रद्धा की ही ज़रूरत है; हमें, यहाँ जितने मनुष्य हैं, सभीको 
इसकी आवश्यकता है । इसी श्रद्धा के प्राप्त करने का महान कार्य 
तुम्हारे सामने पड़ा हुआ है । हमारे जातीय शोणित में एक प्रकार के 
भयान5 रोग के बीज समा रहे हैं। इसका कारण प्रत्येक विषय को 
हँसकर उड़ा देना--गाम्मीर्य का अभाव है; इसका त्याग करों । बलिष्ठ 
होओ--भरद्धालु होओ, दूसरी बातें उनके पीछे आप आयेंगी,--उन्‍्हें 
उनका अनुप्तरण करना ही होगा। 


अब तक मैंने कुछ भी नहीं किया; यह कार्य तुम्हें करना होगा । 
अगर कल मैं मर जाऊँ तो मेरे साझ् इस कार्य का छोप न होगा | मुझे 


हेदेरे 


मारत में विवेकानन्द 


हद विश्वास है, साधारण मनुष्यों के भीतर से हजारों 
५३३ हे मनुष्य आकर इस बत को ग्रहण करेंगे और इस कार्य 
की है, बंगाली... की इतनी उन्नति और विस्तार करेंगे, जिसकी आशा 
युवकों फो उसे. मैंने कभी कल्पना में भी न की होगी । मुझे अपने 
बगा देश पर विश्वास हैं--विशेषतः अपने देश के युवकों 

पर । बंगाल के युवकों पर बहुत गुरु मार समर्पित 
है । इतना बड़ा भार किसी दूसरें देश के युवकों पर कभी नहीं आया। 
पिछले दूस वर्षों तक मैंने सम्पूर्ण भाग्त का अमण किया। इससे मुझे 
हंढ़ प्स्कार हों गया है |के बंगाल के युवकों के भीतर से ही उप झक्ति 
का प्रकाश होगा जो भारत को उसके आध्यात्मिक अधिकार पर फिर 
से अतिष्ठित करेंगी । में निश्चयपूर्वक कहता हूँ, इन हृतयवान उत्साही 
बैगीय युवकों के भीतर से ही सैकड़ों वीर उठेंगे जो हमारे पूर्वजों द्वारा 
प्रचारिति सनातन आध्यात्मिक सत्यप्तमूहों का प्रचार कर और शिक्षा 
देकर, संसार के एक प्रान्त से दूसरे प्रान्‍्त तक--एक मेरु से दूसरे मेरु 
तक---अमण करेंगे । तुम्हारे सामने यह महान कर्तव्य है। अब एक बार 

ओर तुम्हें उस “ उत्तिष्ठत जाग्रत प्राप्य बरान्रे- 


जनसाचारण बोधत ” रूपी महान आदर्श-वाक्य का स्मरण दिला" 
देह मम कर में अपना वक्तव्य सम्राप्त करता हूँ। डरना नहीं, 
होते हैं। मनुष्य-जाति के इतिहास में देखा जाता है कक 


जितनी शक्तियों का विकास हुआ है, शत साधारण 
मनुष्यों के भीतर से--संसार में. बड़े बड़े जितने प्रतिभाशाढी मनुष्य 
हुए हैं, सथ साधारण मनुष्यों के भीतर से, और इतिहास में एक बार जो 
घटना हुई है वह फिर भी घटेगी | किसी बात से मत छरना। तुम 


डेदेड 


कलकत्ता-अभिनन्दृन 


अदभुत कार्य करोगे | जिस क्षण तुम डर जाओगे उस प्मय तुम बिल- 
कुल शक्तिहीन हो जाओगे । संसार में ढुख का मुख्य कारण भय ही है, 
यही सबसे बड़ा कुसंस्कार है, और बह निर्भीकता ही है जो क्षण भर 
में स्वर्ग को भी छा बेती है। अतएव, ० उत्तिष्ठत जाग्रत प्राष्य 
वरानिवोधत । ” 


भव्र्‌ महोंद्यगण, मेरे प्राति आप लोगों ने जो अनुग्रह प्रकट 
किया है, उसके लिए आप लोगों को मैं फिर से धन्यवाद देता हैँ। 
में आप लोगों से इतना ही कह सकता हूँ कि मेरी इच्छा--मेरी प्रयल 
और आन्तरिक इच्छा--यह है कि मैं संध्षार की, और स्वोपरि अपने' 
देश और देशवासियों की, थोड़ी सी सेवा भी कर सकूँ । 


श्द५ 


६ 
१८, सवोज्ष वेदान्त 
( स्टार थिएटर, कलकता में दिया हुआ भाषण ) 


बहुत दृर--जहाँ न तो लिपिवद्ध इतिहास ओर न किंवर्दान्तियों 
का मम्द प्रकाश ही प्रवेश कर सकता है, अनन्त काछ से वह स्थिर 
उजाला हो रहा है जो बाहरी प्रकृति की चालों से 
कभी तो कुछ धीमा पड़ जाता है और कभी अत्यन्त 
डज्ज्वक,--किन्तु सदा अमर और स्थिर रहकर 
अपना पवित्र प्रकाश केवल भारत में ही नहीं,--सम्पूर्ण चिम्ताजगत 
में अपनी नीरव अननुभाव्य शान्त अथच सब कुछ करनेवाली शक्ति से 
उसी प्रकार भरता है जिस प्रकार प्रातः:काल के शिकषिरकण छोंगां की 
हाष्ि चचाकर चुपचाप गुढाब की सुन्दर कलियों को खिला देंते हैं-- 
यह प्रकाश उपनिषदों के तत्वों का--पेदान्तदर्शन का है। कोई नहीं 
जानता, इसका पहले पहल मारतभूमि में कब उद्भव हुआ । इसका 
निर्णय अनुमान के बल से कभी नहीं हो सका। विशेषतः इस 
विषय के पश्चिमी लेखकों के अनुमान एक दूसरे के इतने विरोधी हैं. कि 
उनकी सहायता से उन तत्वों के समय का निश्चय नहीं किया जा 
सकता + हम हिन्दू आध्यात्मिक ढोष्टि से उनकी उत्पत्ति नहीं स्वीकार 
करते। मैं बिना किसी संकोच के कहता हूँ |कि यह वेदान्त-दुर्शन 
अध्यात्म-राज्य का प्रथम और शेष विचार है। इस वेन्दालरूपी 


चेदान्त का नीरव 
प्रभाव | 


डेद्द्‌ 


स्वांड्रः वेदान्त 


महासमुद्र से ज्ञान की तरंगें उठ उठकर समय समय पर पश्चिम और 
पूर्व की ओर बह गई हैं। पुरा काल में पश्चिम में वे प्रवाहित हुईं । 
एयेन्स, अलेक जन्द्रिया और आन्तय जाकर इसने ग्रीसवालों के 
विचारों का नियमन किया । इस्तमें कोई सन्देह नहीं कि प्रार्चीन ग्रीस- 
वाह़ों पर संख्यद्शन की विशेष छाप पड़ी थी | सांख्य ओर भागत के 
दूसर धर्म या दार्शनिक मत, उपनिषद्‌ या वेदान्त 
शत ही प पर ही टिक हैं। भारत में भी प्राचीन या वर्तमान 
सम्प्रदायों की समय में क्वितने ही विरोधी सम्प्रदाय रहने पर भी सब 
भित्ति है। उपनिषद्‌ या वेदान्तरूपी प्रमाण पर ही प्रतिष्ठित 
हैं । तुम देतवावी हो चाहे विशिष्टाद्रैतवादी, शुद्धा- 
ढ्वतवादी हो चाहे अद्वेतवादी अथवा चाहे और जिस प्रकार के अक्षेततरादी 
या द्वैतवादी हो, या तुम अबने को चाहे जिम्त नाम से पुकारों, तुम्हें अपने 
शास्त्र उपनिषयों का प्रामाण्थ स्वीकार करना ही होगा | याविं मारत का 
कोई सम्प्रदाय उपानिषदों का प्रामाण्य न मानें तो वह “ सनातन * भरत 
का अनुयायी नहीं कहा जा सकता । और, जेनो-बोद्धों के मत भी, 
जपानिषदों का प्राप्ताण्य ने स्वीकार करने के कारण, भारतभूमि से हटा दिये 
गये थे। इस प्रकार चाहे हम जानें यान जानें, वेदान्त मारत के सब सम्प्र- 
वाथों में प्रविष्ठ है। और हम जिपे हिन्दूधा कहते हैं,--यह अनगिनती 
शाखाओं वाला महान बद्ात का पेड़ पप्वा हिन्दूधर्म,--वेदान्त ही के 
प्रभाव से खड़ा है | चाहे हम जानें, चाहे न जानें परन्तु हम वेदान्त का 
ही विचार करते हैं, वेदान्त ही हमारा जीवन है, वेदान्त ही हमारी 
सांस है, मृत्यु तक हम वेद्षान्त ही के उपासक हैं; और ह९ 5 हिन्दू 
का यही हाल है । 


क्ष्च्स 


सारत में विवेकानन्द 


अतः भारतभूमि भें भारतीय श्रीताओं के सामने वेदान्त का प्रचार 
करना असंगत है, परन्तु यवि कुछ प्रचार करना हैं तो वह यही वेदान्त 
है। विशेषतः इस युग में इसका प्रचार अत्यन्त आवश्यक हो गया है, 
क्योंकि हमने तुमंस अमी अभी कहा है कि भारत के 
भारत में वेदान्त-. सब सम्प्रदायों को उपनिषदों का प्रामाण्य मानकर 
पामापाक 5 पं अहना चाहिए, परन्तु इन सब सम्प्रदायों में हमें ऊपर 
समन्वय होगा। ऊपर नाना विरोध देखने को मिलते हैं। अनेक समय 
प्राचीन बड़े बड़े चडषि भी उपनिषदों के भीतर का अपूर्व 
समन्वय नहीं समझ सक्रे। बहुधा मुनियों नेगी आपत्त के मतभेद्‌ के कारण 
विवाद किया है। यह मतविरोध किसी समय हतना बढ़ गया था के यह 
एक कहावत हो गई थी कि जिसका मत दूसरे से जदा न हो, वह मुनि ही 
नहीं--- नासेो मुनिर्यस्थ मर्त न मिन्नत््‌ ।” परन्तु अब ऐसा विगेध नहीं 
चल सकता । अब उपनिषदों के मंत्रों में गूढ़ रूप से जो समनन्‍्वय-- 
सामझस्य--छिपा है, उसकी विशद्‌ व्याख्या ओर प्रचार की आवश्ष्य- 
कता हो पड़ी है । देतवादी, विशिष्टाद्व॑तवादी, अद्वैतवादी आदि सर 
सम्प्रदायों में समन्‍वय है, उसे संसार के सामने साफ़ साफ रखना चाहिए। 
सिर्फ भारत ही के नहीं, सारे संसाः के सत्र सम्प्रदायों में जो सामझरय 
विधमान है, उसे दिखाना चाहिए । 


ओर मुझे ईश्वर की कृपा से इस प्रकार के एक मनुष्य के पैरों 
ते बेठकर शिक्षा अहण करने का महासौभाग्य मिला था, जिनका 
सम्पूर्ण जीवन ही उपनिषदों का महा समन्वय स्वरूप था; जिनका जीवन 
उपनिषदों के भन्‍त्रों का सजीव भाष्यस्वरूप था-- उनके उपदेश्ों की अपेक्ष। 


श्द्ट 


सर्वाज़ः वेदान्त 


उनका जीवन हजा गुना बढ़कर मानों उपनिषदों का जीवन्त भाष्य 

था। उस समन्वय का कुछ भेश शायद मुझे भी 
सेरे गुरुदेव मिला है। में नहीं जानता कि इसको प्रकट काने में 
आरा. में समर्थ हो सर्कूँगा या नहीं । परन्तु मेरा प्रयत्न यही 
देव | है। अपने जीवन में में यह दिखाने की कोशिश 

करूँगा के वेदान्तिक सम्प्रदाय एक दूसरे के विरोधी 
नहीं,---वें एक दूसरे के अवश्यम्भावी परिणाम हैं,--एक दूसरे के पुरक 
हैं,---वे एक से दूसरे पर चढ़ने के सोपान हैं, जब तक वह अद्वदैद-- 
तत्त्वमाप्ते--लक्ष्य प्राप्त न हों जाय । 


भारत में एक वह सम्रय था जब कामोकाण्ड का प्रताप प्रबह्त था। 

वेदों के इत अश में अनेक ऊँचे आदर्श थे, इशमें कोई सन्देह नहीं । 
हमारी पूजाओं में से कुछ वेदिक कर्मकाण्ड के अनुसार ही की 
जाती हैं । अब हमारे जविन की गति वेदों के कर्म- 
काएड के अनुसार बहुत कम होती है। अपने वुनिक जीवन में हम 
प्राथ: पौराणिक अथवा तांत्रिक हैं, और यहाँ तक 

वैदिक की अपेक्षा कि जहाँ कहीं भारत के ब्राह्मण वैविक मन्त्रों का 
पक नाम दी क्षप्म में लाते हैं, वहाँ उनका क्चार निश्चय वेदों 
अधिक उपयुक्त हे। फे अनुसार नहीं किन्तु तनन्‍ओं या पुराणें के अनुसार 
होता है। अतएव वेढ़ों के कर्मकापड के विचार से 

अपने का वेदिकि बताना हमारी समझ मे युक्तिपूर्ण नहीं जैँचता, परन्तु यह 
न्देवरहित है कि हम सभी वेदान्तिक हैं । जो लोग अपने को हिन्दू 
हते हैं, अच्छा होता यदि वे अपने को वेदान्तिक कहते। और जैक 


डे ध्र्द्ष 


भारत में विवेकानन्द 


के हमने तुम्हें दिखछाया है के उसी वेदान्तिक नाम के भीतर कुछ 
सम्प्रदाय--द्वैतवादी हों चाहे अद्वेतवादी--आ जाते हैं । 


वर्तमान समय भारत में जितने सम्प्रदाय हैं, उनके मुख्यतः दो 
भाग किए जा सकते हैं--द्वेत और अद्वैत | इनमें से 


४4 दा कुछ सम्प्रदाय जिन छोटे छोटे मतभेदों पर ज्यादा 
हो आधार झुकते हैं और जिनकी सहायता से वे विशुद्धाद्देत 
३8 कहर ओर विशिष्टाहत आदि नए नए नाम हेना चाहते हैं, 
बे र्‌ >> जि । उन्हें 
शिलयादी। उनसे विशेष कुछ बनता-बिगड़ता नहीं। उन्हें था 


तो द्वृतवादयों के दर्ज में शामिक्ष कीजिए अथवा 
अद्वेतवादियों के दर्जे भें। ओर जो सम्प्रदाय वर्तमान समय के हैं उनमे 
से कुछ तो बिलकुल नए हैं और दूसरे पुराने सम्प्रवायों के नवीन संस्करण 
जान पढ़ते हैं। पहली श्रेणी का प्रातिनिधि स्वरूप हम रामानुजाचार्य का 
जीवन और दर्शन समझ सकते हैं आर दूसरी का प्रातिनिधिं शकराचार्य 
का जीवन ओर दर्शन । रामानुज अनत्िप्राचीन भारत के प्रधान पैतवाबी 
दार्शनिक हैं । अन्य दवतवादियों ने सीधे तौर पर या बिना जाने उन्हीं 
'का अनुसरण किया है; यहाँ तक कि छोटे छोटे नियमाँ तक का अहण 
किया है। रामानुन और उनके प्रचारकार्य के साथ भारत के वूसरे 
दैतवादी वैष्णव सम्प्रदायों' की तुलना कीजिए तो आश्चर्य होगा, क्योंकि 
उनके आपस के उपदेशों, साधना-प्रणालियों ओर साम्प्रदायिक नियमों में 
चद्दा साहश्य है । अन्यान्य वेष्णवा्चार्यों में दाक्षिणात्य के आचार्यवर 
मध्य मुनि और उनके अनुयायी हमारे बंगदेश के महाप्रभ् श्रीचेतन्‍्य का 
नाम उद्देजयोग्य हे । चेतन्थदेव ने मध्वाचार्य ही की तरह बंगाल में 
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प्रचार किया था | वृक्षिण में 5ई सम्प्रदाय और हैं जते विशिष्टाहतवादी 
शव । श्षेत्र प्रायः अद्वेतवादी होते हैं। सिंहल और दाक्षिण के कुछ स्थानों 
क्रो छोड़कर मारत में सर्वन्न यही अद्वेतवादी शंब सम्प्रदाय विद्यमान है । 
विशिष्ठद्वतवादी शेवों ने ।वेष्णुनाम की जगह सिर्फ .शिवनाम बैठाया है 
ओर जीवात्मा के परिग्राम-विषय$-मतवाद को छोड़ अन्यान्य सब 
विषयों ४ गमानुज के ही मत का ग्रहण किया है। रामानुज के अनुयायी 
आत्मा को अणु अर्थात्‌ अत्यन्त छोटा कहते हैं, परन्तु शंकराचार्य के 
मतपोप्चक उ्े विभु अर्थाद्‌ सर्वव्यापी स्वीक्षार काते हैं। अद्वेतमत के 
सम्प्रदाय प्राचीन काल में कई थे । इस विचार के कई कारण हैं कि 
प्राचीन समय मैं ऐसे अनेक सम्प्रदाय थे जिन्हें शेकराचार्य के सम्प्रदाय 
ने पूर्णतया निगल? अपनी देह में मिल्ला लिया था | वेडान्त के किसी 
किसी माष्य में विशेषतः विश्ञानाभिक्षु कृत भाष्य में शकर पर ही बीच- 
चींच हाथ साफ करते देखा जाता है । यहाँ यह कह देना आवश्यक है 
कि विज्ञानमिक्षु यथपि अद्वेततरादी थे तथापि उन्होंने शंकर के मायाबाद 
को उड़ा देने की काशिश की थी। अतः साफ जान पद्ठता है कि ऐसे 
अनेक सम्प्रदाय थे जिनका मायावाद पर विश्वास न था; यहाँ तक कि 
उन्होंने शंकर को ' प्रच्छन्न बौद्ध ” कहते भी संकोच नहीं क्या | <नकी 
यह धारणा थी के मायावाद को बोद्धों के निकट से ढेकर शंकर ने बदान्त 
के भीतर घुसड़ा है । कुछ भी हो, वर्तमान समय में समी अद्वेतवादी शैकरा- 
चार्य के अनुगामी हैं ; ओर शकराचार्य तथा उनके शिष्यों ने आर्थावर्त 
(उत्तर भारत) ओरे दाक्षिणात्य दोनों जगह अद्वैतवाद्‌ का विशेष प्रचार 
किया था। इंकराचार्य का प्रभाव हमारे बंगाल ;े और पशञ्माव तथा कद्ृमीर 
में ज्यादा नहीं फेंका; परन्तु वक्षिण के सभी स्मार्त शेकराचार्य के 


श्ज्र्‌ 
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गणसी अद्वतवाद का एक केन्द्र होने के कारण 


अनयायी है ओ 
ने के अनक स्थानों में इसका प्रभाव कप्त नहीं 


च 
जाया कक 


न्‍्तु मौलिक तत्व क आविष्कार करने का दावा न शेकराचार्य 
ने किया है ओः न समानुज ने । रामानुज् ने तो साफ़ कहा है कि हमने 
चोधायन के भाष्य का अनुसरण करके तदनुसार ही बदान्त सूत्रों की 
व्याख्या की है । ४ भगवदबेधायनक्वतां विस्तीर्णों बह्मसूतबृत्तिं पूर्वाचार्य 
संचिक्षिपृ:, तन्प्रतानुसारंण सून्ाक्षराणि व्याख्यास्यान्ते ”-आदि बातें 
उनके भाष्य के आरम्भ ही में हमें देखने को मिलती हैं। बोधायन भाष्य 
देवने का अवसर मुझ नहीं मिला । मेंने भारत भर में उप्तक्की खोज की, 
5 परस्तु मेरे भाग्य में उक्त भाष्य के दर्शन घढ़ें नहीं थे 
तुज--कोई भी फल़ोक्गत स्वामी द्यानन्द्‌ सरस्वती व्याससप्रूत्रों के 
नूतन तत्वों के... बोघायन भाष्य के सिवा अन्य कोई भाध्य न मानते 
82 थे, और ययथापे वें सुयोंग मिलने पर रामानुज के 
६220 ऊपर कठाक्ष किये बिना न रहते थे तथापि वे भी 
कभी बेधायन भाज्य को सर्वसाधारण के सामने नहीं रख सके; परन्तु 
शमानुज ने मुक्त कण्ठ से कहा है कि बोचायन के भाव और कहीं कहीं 
तो भाषा तक लेकर हमने अपने वेद्ान्तभाष्य की रचना की है। यह 
जान पढ़ता है कि हंकशाचार्य ने भी प्राचीन भाष्य-फारों के ग्रंथों का 
अवरृम्बन कर अपने भाष्य का प्रणयन किया है। उनके भाष्य में कई 
जगह प्राचीन भाष्यों के नाम आये हैं। और जब कि उनके गुरु और 
गुरु के गुर एक ही अद्वेतमत के प्रवर्तक आर वैदान्तिक थे जेसे कि वे 
स्वर्य,--ओऔर कमी-कभ्ी क्रिसी विषय में वे हंकर की अपेक्षा अंदृत्त 


३७०, 
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तत्व के प्रकाशन में आधिक अयत्तर एवं साहसी थे तब यह साफ तमझ्न 
में आ जाता है कि झकर ने भी किसी नये भाव का प्रचार नहीं किया | 
रामानुज ने जिस प्रकार बोधायन भाष्य के सहारे अपना भाण्य लिखा था, 
अपनी भमाष्यरचना में होकर ने भी वेसा ही किया। परन्तु अब यह 
निर्णय नहीं किया जा सकता कि होकर ने किस भाष्य की आधार मान- 
क़र अपना भाष्य छिखा | 


जिन दर्शनों को तुमने .पढ़ा है या जिनके नाम्त सुने हैं, वें 
सब-के-सब उपानिषद्‌ के आधार पर छिखे गये हैं । जभी उन्होंने श्रति 
की बुहाई दी है तमी उपनिषदों को लक्ष्य किया है । 

व हटके भारत के अन्यान्य दर्शनों का जन्म उपनिषद्‌ ही 
भित्ति हैं। से हुआ है सही, परन्तु व्याप्त द्वारा लिखे गये वेदान्त- 
दृशन की तरह किसी दूसरे दु्शन की प्रतिष्ठा भारत 

में नहीं हो सकी | पर वेदान्तद्शन भी प्राचीन सांख्यद््शन की चरम. 
परिणति ही है। और सारे भारत के, यहाँ तक कि सारें सैसार के, सत्र 
दर्शन और सब मत कपिल के विशेष रूप से ऋणी हैं । मनस्तत्व और 
दाशनिक विषयों का कपिल जैसा महान व्यास्याता भाग्त के इतिशस 
में ज्ञायद ही दूसरा हुआ हो | संसार में सर्वत्र ही ऋपिल का प्रमाव दीख 
पढ़ता है । जहाँ कोई सुपरिचित दाशनिक मत विद्यमान है बढ़ीं उनका 
प्रभाव दीख पड़ेगा वह हजार वर्ष का प्राचीन चाहे भले ही हो, किन्तु 
यहाँ वही कपिल--वहीं तेजस्वी, मौरवयुक्त, अपूर्म प्रतिभाशाली कपिल 
हाश्गोचर होते हैं। उमके मनोविज्ञान और दर्शन के अधिकांश के 
थोड़ासा फेरफार करके, भारत के भिन्न भिन्न सभी सम्प्रदायों ने अहण 


है७३ 
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किया है | हमारी जन्मभूति बंगाल के नेयायिक मारत के दादनिक-क्षे् 
पर विशेष प्रभाव फेलान में समर्थ नहीं हो सके । वे सामान्य, विशेष, 
जाति, दृब्य, गुण आदि गुरुतर पारिभाषिक श्षुद्र छ्लुद्ध शब्दों में 
उलझ गये जिन्हें कोई अच्छी तरह समझना चाहे तो सारी उम्र बीत 
जाय | थे दर्शनालोचन का भार वेदान्तिकों पर छोड़कर स्वयं न्याय 
लेकर बेठे | परन्तु आजकल भारत के सभी दाशैनिक सम्प्रदाय बंगवेश 
के नेयायिकाँ की विचासप्रणाली सम्बन्धी परिभाषा ग्रहण छरते हैं। 
जगदीश, गदांधर ओर शिरोमाणे के नाम महावार देश में कहीं कहीं 
उधी प्रकार प्रतिद्ध है जिस प्रकार नदिया में । यह हुईं दूसरे दर्शनों की 
बात । व्यास प्रणीत वेदान्त-इशैन मारत में सब जगह हृद्वप्रतिष्ठ है, 
और उसका यह उद्देश्य कि प्राचीन सत्यों को दार्शनिक हद से जन 
समाज में व्यक्त करना चाहिए, पूर्ण हो गया | इस वेदान्तव॒शन में युक्ति 
को पूर्णतया श्रुति के अधीन रखा गया है । शंकराचार्य ने भी एक जगह 
लिखा है कि व्यान ने युक्ति विचार का यत्न नहीं क्िया। उनके सूब- 
अणयन का एकमात्र उद्देश्य यह था कि वेदान्तमन्त्र रूपी पुष्पों को 
एक ही सूत्र में गूथ कर ए% माला लेयार करें | उनके सूत्र तभी तक मान्य 
हैं, जब तक वे उपनिषदों के अधीन हैं, इसके आगे नहीं। 


इस समय भारत के सभी सम्प्रदाय व्याससूत्रों को प्रामाणिक ग्रन्थों 

में श्रेष्ठ स्वीकार करते हैं । और यहाँ प्रत्येक नवीन सम्प्रदाय व्याससूत्रों पर 
अपने ज्ञानानुकछूछ नया भाष्य किखकर अपनी जद 

| जमाता है। कभी कभी इन भाष्यकारों के मत में 


इजछ 


सर्वाड्ड' वेदान्त 


फर्क आता दीख पड़ता है । कभी कभी तो मूल सूत्रों की अर्थविक्ृृति 
देखकर जी ऊब जाता है । अस्तु, व्याससूजों को इस समय भारत में 
सबसे अच्छे प्रमाण-ग्रन्थ का आसन मिल गया है और व्याससूत्रों पर 
एक नया साष्य बिना लिखे भारत में को३ सम्प्रदाय-संस्थापन की आशा 
नहीं कर सकता । 


व्याससूत्रों के बाद विश्व-प्रत्तिद्ध गीता का प्रामाण्य है। शैकरा- 
चार्य का गोरव गीता के प्रचार से ही बढ़ा । बरस 
महापुरुष ने अपने महान जीवन में जो बड़े बढ़े कर्म 
किये, गीता का प्रचार और उसकी एक छुंदर भाष्य चना भी उन्हीं में 
है। ओर भारत के सनातनमार्गियों में से हरएक ने उनका अनुगमन किया 
और तदनुसार गीता पर एक एक भाष्य की रचना की । 


गीता। 


उपनिषद्‌ अनेक हैं | कोई कोई यह कहते हैं कि उनकी संख्या 
एक सो आठ है ओर कोई कोई और भी आधिक कहते हैं । उनमें से कुछ, 
स्पष्ट ही आधुनिक है। यथा अल्लोपनिषद्‌। उससे 


“9255 अछ्वाह की स्तुति है और मुहम्भद्‌ को रघूलला कहा 
प्रामाणिक गया है । मेने सुना है कि यह अकबर के राज्यकाल 
तथा में हिन्द्र ओर मुसलमानों में मे कराने के छिए रचा 
करन, गया था| संहिता-विभाग में “ अछ्ठा ! या 'इल्ठा' एसा 


कोई झाब्द मिलने पर उसीके आधार से यह उप- 
निषदों का समूह विशचित हुआ। इस प्रकार इस अल्योपनिषद्‌ में मृंहम्गढू 
ससूलल्ला हुए। इसका तात्पर्य चाहे जो कुछ हो, किन्तु इस प्रकार के: 


६4 । 


भारत में विविकानन्द 


और भी अनेक प्ाम्प्रदायिक्र उपानिषद्‌ हैं । यह स्पष्ट समझ में आ जाता 
है छि वे बिलकुल आधुनिक हैं ओर उपनिषदों की ऐसी रचना बहुत 
कठिन भी नहीं थी, क्योंकि वेदों के संहिताभाग की भाषा इतनी पुरानी 
है कि उसमें व्याकरण के नियम नहीं माने गए। कई साल हुए, वेदिक 
व्याकरण पढ़ने की मेरी इच्छा हुई ओर मेंने बढ़े आग्रह से पाणिनि और 
महाभाष्य पडुना आरम्भ किया । परन्तु मुझे बड़ा आश्चर्य छुआ जब मैंने 
देखा कि वैदिक व्याकरण का प्रधान भाग केवल साधारण नियमों का 
व्यतिक्रम ही है| व्याकरण में एक साधारण विधान माना गया, परन्तु 
इसके बाद ही यह बतलाया गया कि वेदों में इस नियम का व्यतिक्रम 
होगा । अतएवं हम देखते हैं कि कोई भी मनुष्य चाहे जो कुछ लिखकर 
बढ़ी आसानी से उसे वेद्‌ कहकर प्रचार कर सकता है| सिर्फ यास्क के 
निरुक्त के +'रण बहुत कुछ रक्षा हैं। परन्तु इसमें फेवक कई एकार्थक 
शब्द्‌ रखे गए हैं | जहाँ इतने हुभीते हैं वहाँ तुम जितना चाहो, उप- 
निषद्‌ लिख सकते हो । याद संध्कृत का कुछ ज्ञान हो तो प्रार्चीन 
वैदिक शब्दों की तरह कुछ शब्द गढ़ लेने ही से काम हों ज्ञायगा, 
व्याकरण का तो कुछ भय रहा ही नहीं | फिर तो रसूलल्ला हो चाहे जो 
सुछा ही, उसे अपने ग्रन्थ में तुम अनायास घुसेड़ सकते हो । इस 
प्रकार अनेऊ उपनिषदों की रचना हों गई है ओर सुनते हैं कि अब भी 
होती है| # अच्छी तरह जानता हूँ कि भारत के कुछ देशों में भिन्न 
मिन्न सम्प्रदायों के लोग अन्न मी ऐसे उपनिषद्ों का प्रणयन करते हैं, 
परन्तु कुछ उपनिषद्‌ एसे भी हैं जो महत्त्व की गवाही देते हैं। इन्हीं 
के आधार पर झकर, रामानुन और दूसरे बड़े बढ़े भाष्यकारों ने भाध्यों 
की रचना की है । 
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अर 


उपनिषदों के और भी दो एक तत्ततों की ओर मैं तुम्हारा 

ध्यान आकर्षित करता हूँ; क्‍योंकि थे उपनिषव्‌ ज्ञानसमुद्र हैं ओर 
मुझ्त ऐसा अयोग्य मनुष्य यादि उनके सम्पूर्ण तत्त्वों की व्याख्या 
करना चाहे तो वर्षो बीत जायेंगे, एक व्याख्यान 

53:४0 । .? कुछ न होगा । अतएवं उपनिषदों की आलाचना 
करते हुए मरे मन में जो विषय आये हैं उनमें से 

कुछ तुम्हें सुनाता हैँ । पहले तो संसार में इनकी तरह अपूर्ब काव्य 
ओर नहीं हैं। वेदों के संहिताभाग की आलोचना करने से उसमें भी 
जगह जगह अपूर्व काव्य-सौ-दर्य का परिचय मिलता है! उद्दाहग्ण 
के लिए ऋगिद्‌ संद्िता के नासदीय सूक्तों की आलोचना कगे | उसमें 
प्रढय के गम्भीर अन्धकार के वर्णन में है--* तम आसीत्‌ तमसा गृदुमगे ? 
इत्यादि । “ जब अन्धकार से अन्धकार हैँका हुआ था”--इसके पा5 
ही से यह जान पड़ता है कि कवित्व का अपूर्व गाम्मीर्य इसमें भरा है | 
तुमने क्या इस ओर दृष्ठि डाली है कि भारत के बाहरी देशों में भी 
गम्भीर भावों के चित्र खींचने के अनेक प्रयत्न किये गये हैं ! भारत के, 
बाहरी देशों भें यह प्रयत्न सदा जद प्रकृति के अनन्त भावों के वर्णन में 
ही हुआ है । केंवछ अनन्त बहि!प्रकृति, अनन्त जड़, अनन्त देश का 
चर्णन हुआ है। जमी मिह्टन या दान्‍्ते या किसी दूसरे प्राचीन अथवा 
आधुनिक यूरोपीय बढ़े कवि ने अनन्त के चित्र खींचने की कोशिश की 
है तभी उन्होंने कवित्व-पंखों के सहारे अपने बाहर दूर आकाश में बिच- 
रते हुए, बाह्य अनन्त प्रकृति का कुछ कुछ आभास दिया है। यह चेष्ठा 
यहाँ भी हुई है। बहिःप्रकृति ऋा अनन्त विश्तार जि प्रकार वेद-संहिता 
में चित्रित होकर पाठकों के सामने रखा गया है वेसा और कहाँ भी 
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देखने को नहीं मिलता । सेहिता के इस ' तम आस्ीतव तमसा गुह़म्‌ 
वाक्य को याद रखकर तीन भिन्न भिन्न कवियों के अन्धकार-वर्णन में 
एक दूसरे से तुलना करके देखो । हमारे कालिदात ने कहा है-“सूची- 
बेध्य अन्धकार ”; उधर मिल्टन कहते हैं- 'डजेला नहीं है, दृश्यप्तान 
अन्धकार है ”; परन्तु ऋग्वेद संहिता में है--/ अन्धकार से अन्धकार 
ढँका हुआ है, अन्धकार के भीतर अन्धकार छिपा हुआ है। ” इस गर्म 
देश के रहनेवा़े सहज ही में समझ सकते हैं कि जब सहसा नवीन 
वर्षोगम होता है तत्न सम्पूर्ण विडमण्हल अन्धकाराच्छन्न हो जाता है 
ओर उमड़ती हुई काली घटाएँ दूपरे बादलों को घेर छेती हैं। परन्तु 
संहिता का यह अंश अपूर्त है, किन्तु उसमें भी बाहरी प्रकृति का वर्णन 
किया गया है। बाहरी प्रकृति का विइलेषण करके मानव जीवन की 
महान सम्सयाएँ अन्यत्र जेसे हल की गई हैं वेसे ही यहाँ भी । प्राचीन 
ग्रीस अथवा आधुनिक यूरोप जीवन-समस्या ओर संसार के कारण की 
पारमार्थिक खोज बाहर करके विफर हुए हैं, वैसे ही हमारे पूर्वजों 
हुँ भी खोज की और वे भी विफलमनोग्थ हुए। परन्तु पश्चिमी जातियों 
ने इस विषय में और कोई प्रयत्न नहीं किया; जहाँ वे थीं वहीं पडी रहीं। 
बाहिजगत में जीवन और सुृत्यु की महान समस्याओं की सिद्धान्त-प्रात्ति 
में व्यर्थप्रयात होने पर वे आगे नहीं बढ़ीं, हमारे पूर्वजों ने भी इसे 
असम्भव समझा था परन्तु उन्होंने इस समाधान की प्राति में इन्द्रियोँ 
की पूरी अक्षमता संसार के सामने निर्मम होकर घोषित की। यही 
उत्तर उपनिषद्‌ निर्मीक भाव से देती हैः- 
# यो बाचो निवर्तन्ते अप्राप्य नसा सह । 
# मन के साथ वाणी जिसे न पाकर जहाँ से लोढ आती है ।” 
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४ न तत्न चक्षर्गच्छाते न वामाच्छाति ” 
४ बहाँ न आँखों की पहुँच है न वाक्यों की | ”' 


ऐस अनेक वाक्य है जिन्होंने इन्द्रियों को इस महा समस्‍या के 
समाधान के लिए सर्वथा अक्षम बताया है, किन्तु वे पूर्वन इतना ही 
?क्कह्कर रुक नहीं गए। बहिप्रक्वाते से छोटकर उन्होंने मनुष्यों की अन्तः- 
प्रकृति का मुकाबला किया। वे प्रश्न का उत्तर पाने के लिए निजी 
आत्मा के निक्रट गए । वे अन्तमुर्स हुए; व समझ गये थे कि प्राणहीन 
जड़ से कभी सत्य की प्राप्ति न होगी । उन्होंने देखा कि ब्रहिःप्रकृति मे 
प्रश्न करने पर कोई उत्तर नहीं मिलता, न उससे कोई आशा की जा 
» सकती है; अतएव बाहर सत्य के खोज की चेष्ा वृथा जानकर बहिं;- 
_ अक्वाति का त्याग करके वे उसी ज्योतिर्मय जीवात्मा की ओर मुड्ढे ओर 
चहाँ उन्हें उत्तर भी मिला ! 


४ तमेबेक जानथ आत्मानं अन्या बाचो विमुश्चथ । 


«४ एक मात्र उसी आत्मा का शान प्राप्त करो और दुसरे बुथा 
वाक्य छोड़ो । ? 


उन्होंने आत्मा में ही सारी समस्याओं का सम्ताधान पाया | वहीं 
उन्होंने विश्वेश्वर परमाध्मा को जाना और जीवात्मा के साथ उसका 
सम्बन्ध, उसके प्रति हमारा कर्तव्य और इसके अवम्ब से हमारा 
पारस्परिक सम्बन्ध--आववि ज्ञान प्राप्त किया । और इस आत्मतत्त्व की 
वर्णना के सहृश संसार में माम्भीयपूर्ण ओर दूसरी कविता नहीं हे। 
जद की भाषां में इस आत्मा के चित्रित करने की चैष्टा न रही । यहाँ 


३ 


भारत में विवेकानन्द 


उपनिष्षों में तक कि आत्मा की वर्णना में उन्होंने गुणों का 
मजा हि ० निर्देश करना बिलकुछ छोड़ दिया । तब अनन्त 
प्रकृति द्वारा नहीं. ही धारणा करने के लिए इन्द्रियों की सहायता 


९ 


है, अन्तजगत के की आवश्यकता न रह गई । बाह्मडन्द्रिय ग्राह्य, 
/44३३8 दशा अचेतन, मृत, जद्स्वमाव, अवकाश रूपी अनन्त की, 
ति नेति' विचार रे > 
द्वारा है। वर्णना लुप्त हो गई । उसकी जगह आत्मतत्व एक 
ऐसी भाषा में वर्णित होने छूगा कि उपनिषद्‌ के उने 
शब्दों के उच्चारण मात्र से मानों एक सूक्ष्म अतीन्द्रिय राज्य की ओर 


बढ़ जाना होता है। दृष्टान्त के रूप में यह अपधूर्व शोक देखोः--- 


“न तन्न सूर्यो भाति न चन्द्र तारक 
नेंमा विद्यतों भान्ति कुतोध्यमप्निः । 
तमेव मान्तमनुमाति सर्व 

तस्य भात्ता सर्वोर्तिदं विभाति ॥ ? 


संसार में ओर कोनसी कविता इसकी अपेक्षा आधिछः गम्भीर 
भावोद्ीपक है ! 


“वहाँ न सूर्य का प्रकाश हे, न चन्द्रतारकाओं का; यह बिजली + 
उस्ते प्रकाशित नहीं कर सकती, तो मुत्युछोक की इस आग्रे की बात 
हीं क्‍या  उसीके प्रकाश से सच कुछ प्रकाशित हांता है।” 


ऐसी कविता तुम ओर कहीं न पाओंगे । उस अपूर्व कहोंप- 
निषद्‌ को छो। इस काव्य का रचना-चमत्कार केसा सब्वी्भ-सुन्द्र 
है ! किस मनोहर रीति से यह आरम्भ किया गया है! उस 


३८० 


सर्वाद्व वेदान्त 


छोटे से बालक नाचेकेता के दृदय में श्रद्धा का आविर्भाव, उसकी यम- 
दृर्शन की अभिलाधा ओर सबसे बढ़े 'आश्वर्य' की बात तो यह है कि 
यम स्वय॑ उसे जीवन और मृत्यु का महान पाठ पढ़ा रहे हैं। और वह 
बालक उनसे क्या जानना चाहता है (--'म्रत्यरहस्य” । 


». उपानिषदों के सम्बन्ध की जि दूसरी बात पर तुम्हें ध्यान बेना 
चाहिए वह है उनका अपोरुषेयत्व--उनका किसी 
3 रथ व्यक्तिविशिष की शिक्षा न होना । यद्यपि उनमें हमें' 
विशेषों के जीवब अनेक आचार्यों और वक्ताओं के नाम पिल्ते हैं, 
पर निर्भर नहीं हैं। तथापि उनमें से एक भी उपनिषर्दों के प्रमाण स्वरूप 
नहीं गिने जाते, न उपनिषदों के एक भी मन्त्र से उनों। से किसीके 
जिन का कोई सम्बन्ध है। ये सब आचार्य और वक्ता छांथामूर्ति की 
भाँति रंगमंच के पीछे अवस्थित हैं; उन्हें मानों कोई स्पष्ठतया नहीं 
देखता, उनकी सत्ता मानों साफ समझ में नहीं आती । अस्तु, यथा 
शा है उपनिषदों के उस अपूर्व महिमामय, ज्योतिभय, तैज्ञोमय 
मन्‍्त्रों के भीतर, जिनका व्यक्तिविशेष के साथ मानों कोई सम्प्क नहीं । 
बीसियों याशवल्क्य आवें, रहे और चले जायें इससे कोई हानि नहीं, 
“मन्त्र तो बने ही रहेंगे, किन्तु फिर भी वे [कैसी व्यक्तिविशेष के विरोधी 
नहीं | वे इतने विशाल ओर उदार हैं कि संसार ने अब तक जितने 
महापुरुष या आचार्य पेदा किये और भविष्य में जितने आयेंगे 
सबको हृदय से ढगाते हैं! वे महापुरुषों, अवतारों अथवा बड़वियों के 
पूजन के प्रतिकूल कुछ नहीं कहते बाल्कि उसका पक्ष समर्थन करते--उसे 
ऊैचा चढ़ाते हैं; और प्राथ ही बे व्यक्तिविशष की बिलछुढ परवा नहीं 
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करते | यह एक अद्भुत विज्ञान है कि व्यक्ति-निरपेक्षता के समर्थक 
होते हुए भी उपनिषद्‌ ईश्वर का भी प्रचार करते हैं। किन्तु फिर भी 
ज्ञानी विवेचक, दाशानेक ओर य॒क्तिवादी के लिए उनमें व्यक्ति-निरपेक्षता 
की उतनी ही जगह है,जितनी कोई भी आधुनिक विज्ञानवेत्ता चाहता है। 


ओर ये ही हमारे शाद्र हैं । तुम्हें याद रखना चाहिए कि ईसा-- 
इयों के लिए जैसे बाइबिंल है, मुसलमानों के लिए कुरान, बोौद्धों के लिए 
त्रिपिटक, पाराप्तियों के लिए जेन्द्‌-अवस्ता, वैसे ही हमारे लिए उपनिषद्‌ 
हैं; ये ही हमारे शाख्र हैं, दूसरे नहीं। पुराण, तन्‍्त्रों ओर अन्यान्य अन्थ- 
समूह--यहाँ। तक कि व्याससूत्र भी--गौण हैं; हमारे मुख्य प्रमाण हैं वेद्‌ । 
मन्‍्वादि स्पृतियों ओर पुराणों का जितना अंश उपनिषदों से मेल खाता 
है, उतना ही अहणयोग्य है; यवि वे बखेड़ा खड़ा करें तो उन्हें निर्देयतार' 
पूषक छोड़ देना चाहिए | हमें यह सदा स्मरण 
उपनिषद्‌ ही हमारे खना होगा परन्तु मारत के दुर्भाग्य के कारण 
प्रमाण शाखप्रथ ८ नि 
हैं, अन्याम्य शास्रों. वेतेमान समय में हम यह बिलकुल भूल गये हैं । इस 
का प्रामाण्य उप--. समय छोटे छोटे आम्य आचार्े को उपनिषद्धों के उप- 
0 कप के दुश् का आसन मिल गया है। बड्गल के पृर देहातों 
म# अब जो आचार प्रचलित हैं वे ही मानों वेद-वाक्य , 
हैं ओर कहीं उनसे भी बढ़कर हैं। और 'सनातन-मतावहम्धी', इस शब्द 
का प्रभाव भी कितना विचित्र है| एक देहाती के निकट, कर्मकाण्ड 
की हर एक छोटी छोटी बात का जो पालन करता है वही सच्चा हिन्दू 
है और जो नहीं ऋरता वह हिन्द है ही नहीं । अत हमारे लिए यह 


0 


स्मरण रखना अत्यन्त आवश्यक है कि उपनिषद्‌ ही मुख्य प्रभाण हैं । 


। 


| 
पि 


बेदर 
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गृद्य और श्रोत सूत्र भी वेदों के प्रमाणाधीन हैं । ये ही. उपनिषद्‌ हमारे 
पूर्वपुरुष ऋषियों के वाक्य हैं ओर यदि तुम्र हिन्दू होना चाहो, तो तुम्हे 
यह विश्वास करना ही होगा । तुम ईश्वर के बारे में जेसा चाहों विश्वास 
कर सकते हों, परन्तु वेदों का प्रमाण्य यादि न मानों तो तुम घोर नाश्तिक 
हो | इसाई, बाद्ध या दूसरे शास्त्रों से हमारे शास्त्रों का यही अन्तर है। उन्हें 
शास्र न कहकर पुराण कहना चाहिए, क्योंकि उनमें बाद का हातिहास, 
राजाओं और राजवशधघरों का इतिहास, महापुरुषों के जीवन-चरित 
आदि विषय लेखबद्ध हैं। ये सब पुराणों के लक्षण हैं, अतः इनका जितना 
अंश वेदों से मेल खाता हों उतना ही ग्रहणीय हे, परन्तु जो अंश नहीं मेल 
खाता उप्तके मानने की आवश्यकता नहीं। कुरान के सम्बन्ध में भी 
यही बात है । इन अन्‍्थों में अनेष्न नीतिउपदेश हैं, अतश्व बेंदों के 
साथ उनका जितना ऐक्य हो उतना ही, पुराणों की हैसियत से, उनका 
प्रामाण्य है, बस, इससे अधिक कुछ नहीं । 


वेदों के सम्बन्ध में मेरा यह विश्वास है कि वेद कमी ढिखे 
नहीं गये,--वबढ़ें की उत्पात्ति नहीं हुईं | एक ईसाई मिशन ने मुझसे 
किसी समय कहा था, “हमारा बाइबिल ऐतिहासिक नींव पर स्थापित 
पति है और इसीलिए सत्य है। ” इस पर मैंने जवाब 

- वेदों का अनति- 205 सं 
हासिकर्य ही... विया था, “हमारे शाज्ध इसलिए सत्य हैं कि उनकी 
उनकी सत्यता का कोई ऐतिहासिक भित्ति नहीं है; तुम्हारे शासन जबकि 
अम्राण है । ऐतिहासिक हैं तचर अवश्य ही वे कुछ दिन पहले 
किसी मनुष्य द्वारा रचे गये थे; तुम्हरें शास्त भनुष्यप्रणीत हैं, हमारे 


इ्ट्रे 


भारत में विवेकानन्द 


कप 


नहीं । हमारे शास्त्रों की अनेतिहासिकता ही उनकी सत्यता का प्रमाण 
? वेदों के साथ आजकल के अन्यान्य शात्रों का यही सम्बन्ध है। 


अब हम जिन विषयोँ की शिक्षा उपानषदों में दी गई है, उनकी 
आलोचना करेंगे। उनमें अनेक भावों के श्होंक हैं। कोई कोई सम्पूर्ण 
दतमावात्मक हैं । द्ेतभावात्मक शब्द से मेरा क्या मतलब है ! कई 
बातों में भारत के सभी सम्प्रदाय एकमंत हैं। 

20:80 पहले पहल तो सभी सम्प्रदाय संसारवाद या पुनर्ज- 
समूह | न्‍्मवाद्‌ स्वीकार करते हैं। दूसरे, सब सम्प्रदायों का 
मनोबिशान भी एक ही प्रकार का है। पहले यह 

स्थूछ शरीर, इसके पीछे सूक्ष्म शरीर या मन है। जीवात्मा उस मन से 
भी परे हे । पश्चिमी और भारतीय मनोविज्ञान में यह विशेष भेद्‌ है कि 
पश्चिप्ती मनोविशान में मन और मात्मा में कोई अन्तर नहीं रखा 
गया, परन्तु यहाँ ऐसा नहीं । भारतीय मनोविज्ञान के अनुसार मन 
अथवा अन्तःकरण मानों जीवात्मा के हाथों का यन्त्र है। इसीकी 
सहाथता से बह शरीर अथवा बाहरी संसार में काम करता है।इस 
विषय में सभीका मत एक है। और सभी सम्प्रदाय एक वाक्य से यह 
स्वीकार करते हैं कि जीवात्मा अनादि और अनन्त है। जब तक उसे 
सम्पूर्ण मुक्ति नहीं मिह्ती, तब तक उसे बार बार जन्म हेना होगा + 
एक और मुख्य विषय में सत्र की एक राय है, और यही भारतीय और 
परिचमी चिन्ता-प्रणाही का मोलिक भेद है। यहाँधाले जीवात्मा में 
पहले ही से सब शक्तियों का रहना स्वीकार करते हैं। इम्स्पिरेशन 
(7087 &७0%) शब्द द्वारा अंग्रेजी में जिस भाव का प्रकाशन होता है 
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उससे थह अर्थ निकलता है मानों बाहर से कुछ आ रहा है; परन्तु 
हमारे शास्त्रों के अनुसार सब शक्तियाँ, सब प्रकार की महत्ता और 
पवित्रता, आत्मा में ही विद्यप्रान है। योगी तुम्हें कहँगे--अभणिमा, 

लाषिमा आदि सिद्धियाँ, जिन्हें वे प्राप्त करना चाहते 
३१23 पओ हैं, वास्तव में प्राप्त करने की नहीं, वे पहले ही से 
अवस्थित हैं।. आत्मा में मोजूद हैं, सिर्फ उन्हें व्यक्त करना होगा । 

पतञलि के मत्त में तुम्हारे पेरों तछे चलनेवाले छोटे 
से छोटे कीड्ों तक में अष्ट प्िंद्धियाँ वर्तमान हैं। भेद सिर्फ शरीर का 
है। जभी उन्हें उत्कृष्ट श्षरीर प्राप्त होगा तभी वे शक्तियाँ विकप्तित हों 
जायँगी, परन्तु थीं वे पहले ही से विद्यनन । उन्होंने अपने 
सूत्रों में एक जगह कहा है, “ निमित्तमप्रयोजक॑प्रकृतीनां वरण- 
मेदरतु ततः क्षत्रिकवत्‌ ।” जैस क्रिसान को याद अपने खेत्त में 
पानी लाना है, तो सिर्फ खेत की मेंढ़ काटकर पासवाले भरे तालाब से 
जल का योग कर देना होता है, तो पारी अपने स्वाभाविक प्रवाह से 
आकर खेत को भर देता है उसी प्रकार जीवात्मा में सारी शक्ति, पूर्णता 
ओर पविन्नता पहले ही से भरी हैं, केवल माया का पर्दा पढ़ा छुआ है 
जिससे व प्रकट नहीं होने पाती | एक बार इस आवरण को हट देने से 
आत्मा अपनी स्वाभाविक पवित्रता प्राप्त करती है---उसकी सारी शक्ति 
जग जाती है। तुम्हें याद रखना चाहिए कि प्राच्य और पाश्चात्य चिन्ता- 
प्रणाली में इतना ही भेव्‌ है । पश्चिमवाले यह भीषण मत पिखाते हैं कि 
हम जन्म से ही महापापी हैं ओर जो छोग यह भयावह मत नहीं 
मानते, उनसे बढ़ा ही देषभाव रखते हैं। वे यह कभी नहीं सोचते कि 


बन्द इ्ट५ 


भारत में विवेकानन्द 


अगर हम स्वभाव से ही बुरे हों तो हमारे भरे 


०४ मत इससे होने की आशा नहीं, क्‍योंकि प्रकृति कभी बदल 
सम्पूर्ण विपरीत. नहीं सकती । 

है-- हम जन्म- 
पापी | पि 

प्रकृति का परिवततंतन--यह वाक्य स्त्र-विरोधी 


है। जिसका परिवर्तन होता है उसे प्रकृति नहीं कहना चाहिए । यह 
विषय हमें स्मरण रखना चाहिए । इस पर भारत के द्वेतवादी, अद्वेत- 
वादी और सभी सम्प्रदाय एकमत हैं । 


भारत के आधुनिक सम्प्रदाय एक और विषय पर एकमत हैं, वह 

हे ईश्वर का अस्तित्व । इसमें सन्देह नहीं कि इश्वर के बारे में सभी सम्प्र- 
दायें की चारणा भिन्न भिन्न है। देतवादी समुण--- 

33: 3 केबल सभुण ईश्वर पर ही विश्वास करते हैं। मैं यह 
ईश्वर-धारणा समुण शब्द तुम्हें और भी कुछ अच्छी तरह समझाना 
विभिन्न होने पर चाहता हूँ । इस सगुण के अर्थ से वेहधारी-- सिंहा- 
3298९ सन पर बेठे हुए, संसार का शासन करनेवाले किसी 
पुरुषविशेष से मतलब नहीं। सगुण अर्थ से गुणयुक्त 

समझना चाहिए । इस समुण इंश्वर का वर्णन झ्ास्रों में अनेक स्थढों में 
देखने को मिलता है, ओर सभी सम्प्रदाय इस संसार का शासक, स्रष्ठ, 
संरक्षक ओर संहतों समुण ईश्वर मानते हैं । अद्वेतवादी इस सगुण ईश्वर 
के सम्बन्ध में और भी कुछ ज्यादा मानते हैं । वे इस संगुण ईश्वर के 
एक उच्चतर अवस्था के विश्वासी हैं, जिंसे प्गुण-निर्गुण नाम बिया जा 
सकता है। जिसके कोई गुण नहीं हैं, उसका किसी विशेषण द्वारा 


इ्८द 
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जर्णन करना अप्रम्भव है। ओर अद्जेतवादी उसे 'धत्‌-चित्‌-आनन्द्‌ 
के सिवा कोई ओर विशेषण नहीं देना चाहते। झक़र नें ईश्वर को 
सच्चिदानन्द विशेषण से पुकारा है, परन्तु उपनिषदों में ऋषियों ने 
ओर भी बढ़कर कहा है नेति नाते अर्थात्‌ 'यह नहीं”, 'यह नहीं; इतने पर 
भी सभी सम्प्रदाय इइवर के अस्तित्व पर एक ही मत के पोषक हैं। 


जी 


अब हम द्वैतवादियों के मत की जरा आलोचना करेंगे। जैसा 

कि मैंने कहा है, राजानुज को में भारत का प्रसिद्ध द्वेतवारी तथा वर्तमान 
समय के द्वेतवादी सम्प्रदायों का सबसे बड़ा प्रतिनिधि 
मानता हूँ | खेद की बात है कि हमारे बद्भाल के छोग 
भारत के उन चढ़े बढ़े ध्मोचायों के विषय का, जिनका जन्म दूसरे प्रान्ती 
में हुआ था, बहुत ही थोड़ा ज्ञान रखते हैं। मुप्तलपानों के राज्य-काक 
में एक चैतन्य को छोड़कर बढ़े बढ़े ओर सभी घार्मिक नेता दाक्षिणात्य 
में पैदा हुए थे, और इस समय वाक्षिणात्यवात्तियों का ही मस्तिष्क 
चास्तव में भारत मर का झ्ञासन कर रहा है, यहाँ तक कि चैतन्य भी 
इन्हीं सम्प्रदा्यों में से एक के ( मध्वाचार्य के सम्प्रदाय के ) अनुयायी 
ये। अस्तु, रामानुज के मतानुसार नित्य पदार्थ तीन हैं,-ईश्वर। जीवात्मा 
#और जड़ प्रपंच। सभी ज़ीवात्माएँ नित्य हैं, परमात्मा के साथ उनका भेद्‌ 
सदेव बना रहेगा, ओर उनकी स्वतन्त्रता का कभी ढोप ने होगा। 
रामानुज् कहते हैं, तुम्हारी आत्मा हमारी आत्मा से अनन्त काछ के 
लिए पृथकू रहेगी और यह जड़ प्रपंच, यह प्रकृति ' भी चिर्काढ 
पृथक रूप से विथमान रहेगी। उनके मततानुसार जब प्रपंच वेता 
ही सत्य है जैसे के जीवात्मा और ईश्घर। ईश्वर सबके अन्तर्यामी हैं; 


१244 


शमानुज का मत | 


भारत में विवेकानम्द 


ओर इसी अर्थ को लेकर रामानुज कहीं कहीं परमात्मा को जीवात्मा से 
अभिन्न--जीवात्मा का सास्मृत पदार्थ बताते हैं, ओर ये जवित्माएँ प्रलय 
के समय, जब्र कि उनके मतामुसार सारी प्रकृति संकृचित अवस्था को 
प्राप्त होती है, संकुचित हो जाती ओर कुछ काल उसी अवस्था में रहती 
हैं शो दूसरे कल्प के आरम्भ में वे अपने पिछले कर्मों के अनुसार 
फिर विकास पाती और अपना कर्मफल भोगती रहती हैं। रामानुज का 
मत है कि जिस कम से आत्मा की स्वाभाविक पवित्रता और पूर्णता का 
संकोच हो बही असत्कर्म है,ओर जिससे उसका विकास हो बह सतृकर्म । 
जो कुछ आत्मा के विकराप्त मं सहायता पहुँचावे वह अच्छा है और 
जो कुछ उसे संकुचित करे वह बुरा | और इसी तरह आत्यपा की प्रगाति 
हो रही है, कभी तो वह संकुचित हो रही है और कमी विकसित | अन्त : 
को ईश्वर की कृपा से उसे मुक्ति मिलती है। रामानुज कहते हैं, जो 
शुद्धस्वभाव हैं और भगवत्‌-कृपा-प्राति के प्रयत्न में लगे हैं वही उसे 
पाते हैं । 


श्रुति में एक प्रसिद्ध वाक्य है, “आहारशुद्धों सत्त्वशुद्धिः सत्तव- 

शुद्ध ध्रवा स्मृति! ।” “जब आहार शुद्ध होता है तब सत्त्व भी शुद्ध 
हो जाता है, और सत्त्व शुद्ध होंने पर स्मृति अर्थात्‌ ईश्वरस्मरण (अद्वित- 
बादियों के लिए स्वकीय पूर्णता की स्मृति) ध्रुव, 

हक | अचल और स्थायी हो जाती है ।” इस वाक्य की 
हेकर भाष्यकारों में घनघोर विवाद हुआ है। पहली 

बात तो यह है कि इस सत्त्व' शब्द का क्या अर्थ है। हम्न लोग जानते 
हैं, साँख्य के अनुसार--ओर इस विषय को हमारे सभी दर्शन-सम्प्रदायों 


डेट 
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में स्वीकार किया है कि--ह देह का निर्माण तीन प्रकार के उपादानों 
से छुआ है,--सत््व, (ज और तम | साधारण मनुष्यों की यह धारणा है 
कि वे तीनों गुण हैं, परन्तु वास्तव में वे गुण नहीं, थे संसार के उपादान- 
कारण स्वरूप हैं। और आहार शुद्ध होने पर यह सत्व-पदार्थ निगल 
हो जाता है | शुद्ध सत्व को प्राप्त करना ही वेद्धान्त का एक मात्र उपदेश 
" है। मैंने तुमसे पहले भी कहा है कि, जीवात्मा स्वभावतः पूर्ण और 
झुद्धस्वरूप है ओर वेदान्त के मत से वह रज और तम दो पदाथों से 
पिरी हुई है। सत्व पदार्थ अत्यन्त प्रकाशस्वमाव है और उसके भीतर 
से आत्मा की ज्योति जगमगाती हुंह सवच्छन्दृतापूर्वक उप्ती प्रकार 
निकक्तती है जिस प्रकार शीशे के मीतर से आलोक । अतएव यदि रज 
- और तप पदार्थ दूर हों जायेँ और केक सत्व रह जाय, तो आत्मा 
की शक्ति और पवित्रता प्रकाशित हो जायेगी, और बह अपने की पहले 
से अधिक व्यक्त कर सकेगी । अतएव यह सत्वप्रात्ति अत्यन्त आवश्यक है 
ओर श्रति कहती है, “आहार शुद्ध होने पर सत्व शुद्ध होता है।” रामानुज 
ने “आहार? शब्द को मोज्य पदार्थ के अर्थ में ग्रहण किया है, और 
उन्होंने इते अपने दर्शन के ओगों में से एक मुख्य अंग माना है। इतना ही 
नहीं, हसका प्रभाव सम्पूर्ण भारत पर और भिन्न भिन्न सभी सम्प्रशरयों पर 
' पड़ा है। अतएवं हमारे लिए हसका अर्थ समझ छेंना अत्यावक्षयक है, 
क्योंकि रामानुज के मत से यह आहारन्झद्धि हमारे जीवन का एक मुख्य 
अवहम्ब है। रामानुज का कथन है कि तीन प्रकार के दोषों से खाद्य पदार्थ 
डूषित हो जाता है | प्रथम है जाति-दोष अर्थात्‌ भोज्य पदार्थों की जाति 
में प्रकृतिगत दोष जैसे कि रहसुन, प्याज और इसी प्रकार के अन्यान्य 
पदार्थ । इसरा है आश्रयवोष अर्थात्‌ जिप्त पद्राथ को कोई दुसरा छू 
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लेता है यानी जो पदार्थ किसी दूसरे के हाथ से मिलता है वह छूने 


वाले के दोषों से दूषित हो जाता है; दुष्ट मनुष्य के हाथ का 
भोजन तुम्हें भी दुष्ट कर देगा। मेंने स्वये भारत के बड़े बढ़े अनेक 


ध्झ् 
.प 


ऋषियों को उनके जीवन-काल में हृढ़तापूर्वक इस नियम का पालन 
करते हुए देखा है। ओर हाँ, भोजन देनेवाले के--यहाँ तक कि यदि 
किसीने कभी भोजन छुआ हो, तो उसके भी गुणदोधों के समझ लेने का 
उनमें यथ्थेष्ट शक्ति थी, और यह मैंने अपने जीवन में एक बार नहीं, 
सैकड़ों बार प्रत्यक्ष किया है | तीसरा है निमित्तदोष ; भोज्य पदार्थों में 
बाल, कीडे या धूल पड॒ जाने से निमित्तदोष होता है । हमें इस समय इस 
गोषोक्त दोष से बचने की विशेष चेष्ठा कर्मी चाहिए। भारत पर इसका 
अत्यन्त प्रभाव है। याव वह भोजन खाया जाय जो इन तीनों प्रकार 
के दोषों से मुक्त है, तो अवश्य ही सत्त्वशुद्धि होगी । 


अगर यही है तो धर्म तो बायें हाथ का खेल हो गया ! फिर तो 

हरएक मनुष्य घर्मात्मा बन सकता है अगर पाकसाफ़ भोजन ही से धर्म 
होता हो | जहाँ तक मेरा खयाल है, इस संसार हें 

हक अरआइार ऐसा कमजोर या कमहिम्मत कोई भी न होंगा जो 
कप अपने को इन बुराइयों से न बचा सके । अस्तु, 
शंकराचार्य कहते हैं, " आहा? ” शब्द का अर्थ है इन्द्रियों द्वारा मन में 
चिल्ताओं का समावेश, आहरण होना या आना; जब मन निर्मल होता है, 
तब प्रत्व भी निर्मल हो जाता हे, किन्तु इसके पहले नहीं। तुम्हें जो रुचे,. 
बही भोजन कर सकते हो। अगर केवक खाय पदार्थ ही तत्त्व कों 
महमुक्त करता है तो खिलाओ बन्दर को जिन्दगी मर दूध-भात, देखें तो) 


बे९० 
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वह एक बड़ा योगी होता है या नहीं ! अगर ऐसा ही होता तो गोवें 
और हिरन आदि परम योगी हो गए होते ! 


यह अक्ति प्रसिद्ध है कि-- 
४ नित नहाने से हरि पिले तो जल जन्‍्तु होई 
फल मूल खाक हरि बिले तो बाँदुड़ बाँद्राई 
तिरन भख़न॑ ते हरि मिले तो बहुत म॒ुगी अजा--इईत्यादि । 


परन्तु इस समस्या की मीमांसा क्या है? आवश्यक दोसों हैं, 

इसमें सन्देह नहीं कि आहार के सम्बन्ध में शेकराचार्य का सिद्धान्त 
मुख्य है; परन्तु यह भी सत्य है कि शुद्ध भोजन से 

साम्रधध्य | चिन्ताओं को सहायता मिलती है। दोनों का एक 
दूसरे से घानिष्ठ सम्बन्ध है। दोनों आवश्यक हैं; 

परन्तु ब्रुटि यही है ।क़ि आजकल हम भार्तवासी शैकराचार्य का उपदेश 
भूल गये हैं। हमझोगों ने आहार का अर्थ शुद्ध मोजन मान लिया है । 
यही कारण है कि जब लोग मुझे यह कहते हुए सुनते हैं कि धर्म अब 
रसोई में घुस गया है तब वे म्यान से बाहर हो जाते हैं, परन्तु यदि 
मेरे साथ तुम मद्रास चलते, तो मेरे वाक्यों को तुम स्वीकार कर हेते । 
बंगाली उनसे बहुत अच्छे हैं। मद्रास में किसी उच्चवर्ण के मनुष्य के 
मोजन पर यावे किसी ( नौच जाति ) की दृष्टि पढ़ गई तो वह भोजन 
फैक दिया जाता है। परन्तु इतने पर भी, मैंने न देखा कि वहाँ के छोग 
खाद्यासाग-विचार के कारण बहुत कुछ उन्नत हों गए। यविं केवढ इस 
प्रकार या उस प्रकार का भोजन करने ही से, और उत्तें इसकी उम्की 
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हष्टि से बचाने ही से छोग सिद्ध हो जाते, तो तुम देखते कि सभी 
पद्रासी पिंद्ध महात्मा हो गए होते, परन्तु वे वैसे नहीं हैं । 


इस प्रकार, यथवि दोनों मत एकत्र करके पक सम्पूर्ण पिद्धान्त 
बनाया गया, किन्तु फिर भी कुछ का कुछ न समश्न लेंना,--घोड़े के 
आगे गाड़ी न जोतना । आजकक भोजन और 
वर्णाश्रम धर्म के सम्बन्ध में बढ़ा शोरगुरू उठ रहा है 
और बंगाली तो इन्हें लेकर और मी गला फाड़ रहे हैं। तुमे से 
हरएक से मेरा प्रश्न है ।कि लुम वर्णाश्रम के सम्बन्ध में क्या जानते हो 
इस समय इ्त देश में चातुवण्य विभाग कहाँ है ? मेरे प्रश्नों का उत्तर भी 
दो | मैं तो वर्णचतुष्टय नहीं देखता । जिस प्रकार हमारे बेगालियों की 
कहावत है के, बिना सिर के सिरदर्द होता है, उसी प्रकार यहाँ तृभ 
चर्णाश्रप्त विभाग की रचना करते हो | यहाँ अब चार जातियों का वास 
नहीं है । में केवछ ब्राह्मण और शुद्ग देखता हूँ ! यदि क्षात्रेय और वेश्य 
हैं, तो वे कहाँ है? ओर प्‌ बाह्मणों, क्यों तुम उन्हें हिन्दू धर्म के नियमानुसार 
यज्ञीपबरीत धारण करने की आज्ञा नहीं देते 7--क्यों तुम उन्हें बेद्‌ नहीं 
पढाते, जो हरएक हिन्दू को पढ़ना चाहिए (--और यदि वेशथ और 
क्षत्रिय न रहें किन्तु केवछ ब्राह्मण और झाद्र ही रहें तो शाखानुसार 
ब्राह्मणों को उप्त देश में कदावि न रहना चाहिए जहाँ केवल शूद्ग हों; 
अतपृव अपना बोरिया-बधना लेकर यहाँ से कूच कर जाओं। क्या तुम 
जानते ही, जो ढोग म्हेच्छ-भोजन खाते हैं ओर म्डेच्छों के ग़ज्य में बसते 
हु जेसे कि तुम गत हजार वर्षों मे बस रहे हों, उनके लिए शाख्रों में*क्या 
आज्ञा है | क्‍या उप्का प्रायश्रित्त तुम्हें गाृम है! प्रायश्वित्त है अपने ही 


वणौश्रम धर्म । 
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हाथों अपनी देह जछा देना ( तुषानह )। तृप्त आचार्य के आम्न पर 
बेठना चाहते हों, परन्तु कपटाचरण नहीं छोड़ते । यदि तुम्हँ अपने शात्रों 
पर विश्वास है तो अपने को उसी प्रकार जछा दो जिस प्रकार उस 
एकमात्र ख्यातनामा ब्राह्मण ने जो महावीर अलेकृजन्द्र के स्लाथ ग्रीस 
गया था, म्लेच्छ का भोजन खा लेने के विचार से तुषानल में अपना 
शरीर जला दिया था। यादे तुम ऐसा कर सके तो देखोगे, सारी जाति 
तुम्हारे पेरीं। पढ़ रही है । स्वयं तो तुम अपने शाख्रें। पर विश्वास नहीं 
करते और दूसरों का उन पर विश्वास कराना चाहते हो। अगए तुप्त 
समझते हो क्रि इस जमाने में वैश्ा कठोर प्रायश्ित्त तुम नहीं कर सढ़ते, 
तो अपनी दुर्बलता स्वीकार करके दूधरों की भी दुर्बलता क्षमा करो, 
दूसरी जातियों को उन्नत करो, उनकी सहायता करो; उन्हें वेद पढ़ाओ 
ओर ए बंगाल के ब्राह्मणों, संप्तार की सभ्य अन्यान्य आर्य-जातियों #ी 
ताह तुम भी सदाशय आर्य बनों । 


यह घुण्य वामाचार छोड़ो जों देश का नाश कर रहा है । तुमने 
भारत के अन्यान्य भाग नहीं देखे। जब मैं देखता हूँ कि हमारे समाज में 
कितना वामाचार फैला हुआ है, तब उन्नाते का इसे बड़ा गर्व रहने पर 
भी मेरी नजरों में यह अत्यन्त गिरा हुआ मालूम होता है । इन वामाचार 
सम्प्रदायों ने मधुमाक्खियों की तरह हमारे बंगाल के समाज को छा 
लिया है । वही ज्ञो ब्रिंन को गरजते हुए आचार के 
सम्बन्ध में प्रचार करते हैं, रात को धोर पेश।चिक 
कृत्य करने से बाज नहीं अति, और आति भयानक गन्थसमूह उनके 
कर्म के प्रमथक हैं। इन्हीं शास्त्रों की आश। मानकर वें उन धोरें 


श्थ्डे 


वामाचार। 
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कुष्कर्मों में हाथ देते हैं | तुम बंगालियों को यह विद्त है। बंगालियों 
के शास्त्र वामाचार-तन्त्र हैं। ये अन्य छकड़ों प्रकाशित होते हैं, जिन्हें 
लेकर तुम अपनी सन्‍्तानों के मन को विषाक्त करते हो किन्तु उन्हें 
अतियों की शिक्षा नहीं देते । ए कलकत्तावासियो, क्‍या तुम्हें छज्जा 
नहीं आती कि अनुवादसाहित वामाचार-तंत्रों का यह बीभत्स संग्रह 
तुम्हारे बालकों और बालिकाओं के हाथ रखा जाय, उनफ्रा चित्त विष- 
विहल हो और वे जन्म से यही घारणा लेकर पढें कि हिन्दुओं के शास्त्र 
ये वामाचार ग्रन्य हैं ? यदि तुम छज्जित हो तो अपने बच्चों से उन्हें 
अलग करों, ओर उन्हें यथार्थ शाख्र--वेदू, गीता उपनिषद--पढ़ने दो। 


भारत के द्वैतत्रादी सम्प्रदायों के अनुध्षार जीवात्माओं की सदा 
जीव-संज्ञा रहेगी | ईश्वर जगत का निमित्त कारण है और उन्होंने पहले 
ही भ्षे अवस्थित उपादान कारण से संसार की सृष्टि की। उधर अद्वेत- 
.,... वादियों के मत से ईश्वर संसार के निर्मित्त और 
कस वन । उपादान दोनों कारण हैं। वे केवल संसार के स्नष्ट ही 
नहीं, किन्तु उन्होंने उपादानभूत अपने ही से संसार 

प्रसव किया। यही अद्दैतवादियों का सिद्धान्त है। कुछ अजब तरह के द्वेतवादी 
सम्प्रदाय हैं जिनका यह विश्वास है कि ईश्वर ने अपने ही भीतर से संसार 
की सृष्टि की। साथ ही वे विश्व से पृथक भी हैं, ओर हरएक वस्तु 
उस जगन्नियन्ता के सम्पूर्ण अधीन हैं। ऐसे भी सम्पदाय हैं, जो यह 
मानते हैं कि इशवचर ने अपने को उपादान बनाकर इस जगत का उत्पा- 
दन किया, और जीव अन्त को सान्‍्तभाव छोड़कर अनन्त होते हुए 
निवांण प्राप्त करेंगे; परन्तु ये सम्प्रदाय छुप्त हो चुके । अद्वैतवादियों का 


देश 


सर्वाड़ वेदान्त 


एक वह सम्प्रदाय जिसे कि तुम वर्तमान भारत में बेखते हों, श्ृर का 
अनुगामी है । शंकर का मत यह है कि माया के भीतर से ( देखने के 
कारण ही ) ईश्वर संसार का निमित्त ओर उपादान दोनों है, किन्तु 
वास्तव में नहीं | ईश्वर यह विश्वसंसार नहीं बना, बल्कि यह विश्वसंसार 
है ही नहीं, केवल ईश्वर ही हैं। अद्देत वेदान्त का यह मायावाद सम- 
झना अत्यन्त कठिन है । हमारे दा्शीनिक विषय का यह बहुत ही कठिन 
अंश है, अतएवं इस पर में अब ज्यादा कुछ न कहूँगा । तुममें से जो 
पश्चिमी दर्शनों से परिचित हैं वे जानते हैं, इसका कुछ कुछ अंश कान्ट 
से मेल खाता है; परन्तु जिन्होंने कान्ट पर लिखे हुए अध्यापक मैक्समूलर के 
प्रबन्ध पढ़े हैं उन्हें मैं सावधान करता हूँ कि उनके प्रबन्धों में एक विषय 
... अमात्मक भी है। अध्यापक के मत से जो देश, काल 

आग के देश कह) और निमित्त हमारे ज्ञान के प्रतिबन्धक हैं उन्हें पहले 
निम्मित्त (776- कान्टने आविष्कृत किया; परन्तु वास्तव में उनके प्रथम 
«7 आविष्कर्ता शंकर हैं । उन्होंने देश, कार ओर निमित्त 
के को माया के साथ आमिन्न रखकर उनका वर्णन किया 

है। सौभाग्य से होकर के भाध्यों में वेसे दो एक स्थल मुझे मिल गये। 
उन्हें मैंने अपने मित्र अध्यापक महोदय के पास मभेंज दिया। अतः 
देखो कि कान्‍्ट के पहले भी यह तत्तत भारत में अज्ञात नहीं था। 
अस्तु, अद्दैत वेबान्तियों का यह मायावाद्‌ विचित्र ढंग का है। सत्ता 
केवल अहम की ही है, यह जो भेद दृष्टिगोचर हो रहा है सो केवल माया, 


है प 


के कारण । 
यह एकत्व, यह एकमेवांद्वितीयं बह्म ही हमारा! चरेत लक्ष्य है 
४०५ 


भारत में विवेकानन्द 


और यही भारतीय और पाश्चात्य विचारों का चिर इन्द्र भी है। हजारों 
वर्षों से मारत ने संसार में मायावाद्‌ की घोषणा करते हुए उते ख़ण्डन 
करने के लिए ताल ठोंककर संचार को ललकारा। संसार की विभिन्न 
जातियों ने यह बदान स्वीकार किया । फल यहे हुआ कि वे मरी और 

तुम जीते हो । भारत की घोषणा यह है कि संप्तार 
सब ही माया-- अ्रम्त है, इन्द्रजाल है, माया है; अर्थात्‌ चांहे तुम 
त्याग या वैशग्य। . . ? ५ 

मिट्ठी से एक एक दाना बीनकर भोजन करो और 
सांहि तुम्हारे लिए सोने की थाली में भोजन परोसा जाय; चाहें तुप् 
मव्यभवनवासी हो, चाहे महाशाक्तिशाली महाराजावितज, अथवा चाहे 
द्वार द्वार के मिश्ुक, किन्तु परिणाम सभी का एक है और वड़ है मृत्यु । 
गति सभी की एक है, सभी माया है। यही भारत की प्राचीन सूक्ते 
है | बारम्बार भिन्न मिन्न जातियाँ सिर उठाती और इसके ख़ण्डन करने 
की चेष्ठा करती हैं, वे बढ़ीं, भोगसाधन को उन्होंने अपना ध्येय बनाया, 
उनके हाथ शक्ति आई, पूर्णतया शाक्ती का उन्होंने प्रयोग क्रिया, भोग 
की चरम स्रीमा को पहुँची ओर दूपरे ही मुहूर्त में उनकी मृत्यु द्ुई। 
हम चिरकाल से सद़े हैं, क्योंकि हम देखते हैं कि हरएक वस्तु माया 
है । महामाया के बच्चे सदा बचे रहते हैं, परन्तु अविया के छाड़डे देख ते 
ही देखते कूच कर जाते हैं । 


यहाँ एक दूसरे विषय में भी प्राच्य और पाश्चात्य चिन्ता प्रणाली में 
भेत्र है। जिस तरह तुम जर्मन वार्शनिक हेंगेल और शेपिनहवर की चेष्टा 
देखते हो, उसी तरह के विचार प्राचीन भारत में भी हुए दीख पढ़ते 
हैं । परन्तु हमारे जम भाग्य थे कि हेगेलिय मतबाव्‌ का मूलान्मूछन 


रे 


सवाज् वेदान्त 


उसकी अंकुरदशा में ही हो गया था, हमारी जन्म- 
वेदान्त और देगेल- सकी अब दशा में ही हो गया था, हमार 
दर्शन का मूछ.. प्रेम में उसे बढ़ने और उसकी विषाक्त शाखा- 
पार्थथय--वेदान्त प्रशाखाओं को फैलने नहीं दिया गया। हेंगेल की मूल 
वैराग्यवादी और... ३ (८ 

तत्वकथा यह है कि वह जो एकम्रान्न निरपेक्ष सत्ता 
हेगेल मोगवादी है। कि 

है, अन्धकारमय ओर विश्वेंखल है; और साकार व्यष्टि 
उसको अपेक्षा श्रेष्ठ है । अर्थात्‌ अ-जगत से ( जगत नहीं है, इस भाव से ) 
जगत (जगत है यह भाव) अच्छा हे, मुक्ति से संसार श्रेष्ठ है । हेंगेल का 
यही एक भाव है कि तुम संसार में जितना ही कूदोंगे, जितना ही 
तुम्हारी आत्मा जीवन के कमजालों से आवृत होगी उतना ही तुम 
उन्नत होगे। पश्चिमवाले कहते हैं--क्या तुम्र देखते नहीं, हम फंसी 
बड़ी बड़ी इमारतें उठते हैं, सड़कें साफ रखते हैं, हर तरह के सुख 
भोगते हैं! आह | इसके पीछे--अत्येक इच्त्रियसुख के पीछे--- 
बुःख़, वेदना, पेशांचिकता और घृणा-विद्वेष चाहे भले ही छिप हों, 
किन्तु उससे कोई हाने नहीं | 


दूसरी ओर हमारे देश के दाशीनिक पहले ही से यह घोषणा कर 
रहे हैं ।$ हरएक अभिव्यक्ति जिसे तुप क्रमविकास कहते हे।, व्यर्थ है--- 
उस अव्यक्त के लिए अपने को व्यक्त करने की बूथा 
चेष्टा है। हैं संसार के सर्वशक्तिशञाली कारण-खरूप, 
तुम छोटी छोटी गर्हियों में अपना स्वरूप बेखनें का वृथा प्रयत्न करते 
हो । कुछ दिनों के लिए यह प्रयत्न करके तुम समझेगे कि यह व्यर्थ था, 
और जहाँ से तुम आए हो वहीं लौद चढने की ढानोंगे ! यही वेराग्य है, 
और यही धर्म की प्रारम्भिक दशा है। बिना त्याग या वैराग्य के धर्म या 


| २०७ 


वबैराग्य-तत्व । 


भारत में विवेकानन्द 


नीति का उदय कब हो सकता है १ त्याग ही से धर्म का आरम्भ होता 
ध्छ ञऔ है 0 ५ ०-५ डे न 
है और त्याग ही में उसकी परिसमात्ि | वेद कहते हैं, ४ त्याग करो, 
त्याग करों--इसेफे सिवा और दूसरा पथ नहीं है ।” 


“न प्रजया धनेन न चेज्यया 
व्यागनैकेन अयमृतत्वपानशुः”? 


“मुक्ति न सन्‍्तानों से होती है, न धन ते, न यज्ञ से; वह अमृतत्व 
केबल त्याग से मिलता है /” 


यही भारत के शास्त्रों का आदिश है।यह सच है कि कितने 
ही राजा-महाराजों ने सिंहासन पर बैठे हुए भी संसार के बल्ले से बढ़े 
त्यागियों के सहश जीवननिवीह किया है, परन्तु जनक जेसे श्रेष्ठ त्यागी 
को थी कुछ काल के हिए सप्तार से सम्बन्ध छोड़ना 
पड़ा था । उनसे बड़ा त्यागी कया और कोई था ! 
परन्तु इस समय हप्त सनी जनक कहलाना चाहते हैं। हाँ, वे जनक हैं, 
--नंगें, भूखे, अभागे बालकों के जनक ! जनक शब्द उनके लिए 
केवल इसी अर्थ में आ सकता है। उनमें से किसी के विचार जनक फ्री 
तरह उज्ज्वल तथा दैवी नहीं हैं | ये हमारे आजकल के जनक हैं ! इस 
जनकत्व की मात्रा ज़रा कम करके सीधे रास्ते पर आओ । यदि तुम 
त्याग कर सकी तो तुम्हें धर्म मिक् सकता है। यदि तुम्र त्याम नहीं कर 
सकते, तो तुम पूर्व से छेकर पश्चिम देश तक, सारे संसार में, जितनी 
पुस्तक हैं, उन्हें पढ़कर घुरन्धर पण्डित हो सकते हो, परन्तु यादि तुम 


फलियुग के जनक | 


डेद८ 


सवांद्र वेदान्त 


केवल कर्मकाण्ड में लगे रहे तो तुमने कुछ न क्रिया--तुम्हारे भीतर धर्म 
का लेशमात्र विकास नहीं हुआ । 


केवल वेराग्य से इस अमृतत्व की प्राप्ति होती है। वबैराग्य ही 
त्याग को ही... रर्फिं, चल्कि महाशक्ति है। वह और की तो बात 
, आदर्श समझना. ही क्या, संत्तार की ओर भी नजर उठाकर नहीं 
होगा । देखता । तभी सारा संसार गोष्पद्‌ नजर आता है-- 
* ब्रह्माण्ड गोष्पदायते ' । त्याग ही समग्र संसार में फहराती हुई भारत 
की सनातन पताका है। इस एकमात्र अविनश्वर विचार को संसार में 
प्रोर्ति करके भरती हुईं जातियों के अत्याचार और नीचता के लिए 
भारत ने उन्हें बारम्बार चेतावनी दी। ए्‌ हिन्दुओं, इस त्याग की पताका 
“को न छोड़ना । इसकी ओर ऊँचा उठाओ । चाहें तुम इर्घछठ भछ्े ही हो 
और त्याग चाहे मे ही न कर सक्रों, परन्तु आदर्श को छोटा मत 
करो । कहो, “ हम दुर्घल हैं, हम संसार का त्याग नहीं कर सकते,” परन्तु 
ढोंग रचने के इरादे में मतः रहो, शास््रों का गछा घोंटकर धोखे की 
युक्तियाँ बधारते हुए उन छोगों की आँखों में घूछ मत झोंकों जिनसें 
तुमसे अधिक शास्त्र समझने की शक्ति वियमान है। ऐसी शठता को 
, शेड़ो ओर मान लो कि हम इुर्बल हैं। कारण, वह विचार--वह त्याग 
का आदर्श अत्यन्त प्रहान है | क्‍या हानि है यदि लड़ाई में 
लाखों गिर जाये, यावे दूस सिपाही या केवल दो ही वीर विजयी 
होकर छोटें ! 


एक को छोड़कर सारे वेदिक सम्प्रदायों ने इस त्याग ही को 
अपना एक मात्र आदर्श बताया है। केंबक सूंधा बअम्बई के 


देथ्र, 


भारत में विवेकानमन्द 


बहभाचार्य सम्प्रदाय ने वैसा नहीं किया, ओर तुप में से अनेकों को 

विदित है कि जहाँ त्याग नहीं वहाँ अन्त को क्‍या 
80238 20 व्शा होती हे । इस त्थाग के आदर्श की रक्षा के 
जीवन में प्रतिष्ठित 00 यदि हमें कट्टता ओर निरी कद्ठरता स्वीकार 
2५७५ हट करनी पड़े, भस्ममण्डित ऊर्ध्वनाहु जटाजूटधारियों 
आल होगा। . * स्थान देना पढ़े तो वह भी अच्छा है । कारण 

अस्वाभाविक होने पर भी, मनुष्यता का लोप करने- 
वाली जो विज्ञासिता भारत में घुसकर हमारा खून पी रही है, सारी जाति 
को कपटाचरण की शिक्षा दे रही है, उसके सामने त्याग का आवरी 
रखकर जाति को सावधान करने के लिए उनकी अत्यन्त आवश्यकता है। 
अतएव हमें कुछ त्याग का भाव रखना ही चाहिए । प्राचीनकाह में भारत 
में त्याग ही की विजय थी, अब भी यह भारत में विजय प्राप्त करेंगा। यह 
त्याग भारत के आवूशी में अब भी श्रेष्ठ ओर गरिष्ठ है। यह बुद्ध की 
भूमि, रामानुज की भूमि,रामक्ृष्ण परमहंस की भूमि, त्याग की भूमि, वह 
भूमि जहाँ प्राचीनकाछ से कर्मकाण्ड के विरुद्ध प्रतिबाद किया गया 
ओर जहाँ आज भी ऐसे सेकड़ों महापुरुष हैं, जिन्होंने सत्र विषयों का 
त्याग कर विया और जीवन्मुक्त बने बेठे हैं, क्या वह भूम्ति अपने आइइई 
को छोड़ देगी ! कदापि नहीं । यहाँ ऐसे मनुष्य रह सकते हैं, जिनका 
मस्तिष्क पश्चिमी विलाधिता के आदर्श से विक्ृत हो गया है, यहाँ ऐसे 
हजारों नहीं लाखों मनुष्य रह सकते हैं, जो विलास-मद्‌ में चर हो रहे 
हैं--जो पश्चिम के शाप मैं--इन्द्रियपरतन्त्रता में--संस्तार के शाप मेँ 
: डूबे हुए हैं, किन्तु इतने पर भी हमारी मातृभूम में हजारों ऐसे भी हेंमि 


छु्च० 


सर्बाज़' वेवान्त 


है पु के, 


धम जिनके निकट सत्य है, जो जरूरत पढ़ने पर फू का विचार बिना 
किये ही सब कुछ त्याग करने के लिए सदा तैयार हो जायँगे। 


हमारे इन सब सम्प्रदायों में पटक और साधारण आदर्श है । 
उमप्रका भी जिक मैं यहाँ करता हूँ । यह भी एक महत्त्वपूर्ण विषय है । 
५ यह सर्वश्रम्त्रत विचार केवछ भारत ही में है कि घर्म को प्रत्यक्ष करना 
चाहिए--- 
नायमात्मा प्रवचनेन लभ्थों 
न मेधया न बहुना श्रुतेन । 


४ इस आत्मा को न तो कोई वाक्यबल से प्राप्त कर सकता है, न 

- बुद्धिकोशक से और न अधिक शा्राध्ययन से ।” इतना ही नहीं, संसार 

में केवल हमारे ही शास्र ऐसे हैं जो घोषणा करते हैं कि आत्मा को 

कोई न तो शात्नों का पाठ करके प्राप्त कर सकता 

३ अर ही है, न वाक्यों ते औरन पक्तृता ही की बढ्ोलत, 

किन्तु इसके हिए प्रत्यक्ष अनुभव होना चाहिए। यह 

गुरु से शिष्य को मिछता है। जब शिष्य में अन्तह्ष्टि होती है, तब 

उप्तके निकट हरएक अथ का स्पष्टीकरण हो जाता हैं और इस तरह 
वह प्रत्यक्ष अनुभव करता है। 


एक बात और है। बंगाल में एक अवूभुत रीते का प्रचलन है । 

वह कुलगुरुप्रथा है। वह थद्द कि मेरा बाप तुम्हारे बाप का गुरु था, 
इसलिए में तुम्हारा मुरु हूँ! गुरु किसको कहना 

कुछयुर-अथा । चाहिए इस सम्बन्ध में शुतिसम्मत अर्थ यह है---गुद्द 


श्द ढेकर 


भारत में विवेकानस्द 


वे हैं जो वेदों का रहस्य समझ्त हैं, कोई ग्रन्थकीट नहीं, वैयाकरण नहीं, 
बड़ा पण्डित नहीं किन्तु वे हैं जिन्हें यथार्थ तात्पर्य का ज्ञान है। पण्डितों 
के छिए तो है--- 

यथा खरश्वन्दनभारवाही 


भारस्य वेत्ता न तु चन्द्नस्य ! 


ऐसे मनुष्यों की हमे आवश्यकता नहीं। यदि उन्होंने स्वयं 
धर्मोपलाब्धि नहीं की, तो वे हमें कोन बड़ी शिक्षा वे सकते हैं ! 
जब में इस कलकत्ता शहर का एक बालक था तब धर्म की शिक्षा के 
लिए जहाँ-तहाीं जाया करता था, और एक लम्बा व्याख्यान सुनकर 
वक्ता महोद्य से पूछता था, क्‍या आपने परमात्मा को देखा है ! ईश्वर- 
दर्शन के नाम ही से उसके आश्रय का ठिकाना न रहता, ओर एकमात्र 
जिस मनुष्य ने मुझसे कहा कि हाँ हमने ईश्वर को देखा है, वे रामक्ृष्ण 
हैं। उन्होंने केचल इतना ही नहीं कहा पक्रैन्तु यह भी कहा कि हम 
तुम्हे भी उस मार्ग पर छा सकते हैं जिससे चलकर तुम ईश्वरव॒र्शन कर 
सकते हो। शाज्रों का यथेच्छ अर्थ कर लेने ही से फोह गुरु नहीं 
हो जाता । 


वाग्बेखरी शब्दझरी शा्रवब्याख्यानकाँशहम्‌ 
वैदुष्यं विदुर्षों तद्॒त्‌ भुक्तय न तु मुक्तये । 


४ हर तरह से शास्त्रों की व्याख्या कर लेने का कौशछ क्ैबल 
पण्ड्वतों के मनोरंजन फ्ले छिए है, मुक्ति के लिए नहीं |” 


ह 8. 


सर्वाज्ञ वेदान्त 


जो आओत्रिय' हैं--वेशों का रहस्य समझते हैं, ओर जो 'अवृजिन 
हैं--निष्पाप हैं, जो 'भकामहत' हैं--जिन्हें काम छ भी नहीं गया हे--- 
पका पीने ही जो तुम्हें शिक्षा देकर तुमसे अर्थप्राहि की आशा 
नहीं रखते, वही सन्त हैं, वही साध हैं, जो वसन्‍्त- 

, झाछ की तरह आते हैं जेस वह हरएक पेड़-पोधे को पत्तियों और 
* कलियों से हरामरा कर देता है, परन्तु पोधे से प्रातिदान की प्रार्थना नहीं 
करता; कारण भलाई करना उसका स्वाभाविक पर्म है। वह दूसरों का 
हित करता है, ओर वहीं उसकी स्थिति या परित्तमात्ति हो जाती है । 


ऐसे ही स्वभाव के मनुष्य गुरु कहछाते हैं-- 


तीणीः स्वये भीमभवार्णव॑ जनान 
अहेतुनाग्वानपि तारयन्तः । 


“दे इस भीषण भवसागर के उस पार स्वय भी चले गये हैं और 
बिना क्िसी हेतु के इसरों को भी पार करते हैं ।” 


ऐसे ही मनुष्य गुरु हैं, दूसरा कीड़े गुरुपद्वाच्य नहीं फहा जा 
सकता । क्योंकि-- 


अवियायामन्तरे वर्तमाना; स्वये घीरा: पण्डितम्मन्यमाना; । 
जड़न्यमाना: परियान्ति मूढा अन्धेनेव नीयमाना यधान्धा: ॥ 


# अविया के अन्चकार में डूबे हुए भी अपने को अहंकार 
सुधी और महा पण्डित समझनेवाले ये मूर्ख दूसरों की सहायता करना 
चाहते हैं, परन्तु ये कुटिल मार्ग में ही अप्ण क्रिया करते हैं। अन्धे का 


छक्षरे 


भारत में विवेकानन्द 


हाथ पकड़कर चलनेवाले अन्धे की तरह ये गुरु ओर शिष्य दोनों ही 
मोहगर्त में गिरते हैं ।” 


यही वेदों की डाक्ते है।इस उाक्ते को अपनी वर्तमान प्रथा से 
मिलाओं । तुम वेदान्तिक हो, तुम सच्चे हिन्दू हो, तुम सनातन धर्म के 
में तुम्हें सनातन माननेवाले हो, क्‍यों न ! तुम घर्मवीर हिन्दू हो, तुम 
मात्र के अधिकार हर सनातन धर्मी हो। मैं तुम्हें और भी कट्टर 
का पक्षपाती बनाना सनातन धर्मी बनाना चाहता हूँ। तुम सनातन मार्ग 
चाहता हूँ । का जितना ही पक्ष लीगे, उतना ही बुद्धिमानों 
का काम करोगे; ओर जितना ही तुम आजकल की कद्दरता के पीछे 
पढ़ोगे, उतना ही तुमसे मूर्खों का काम होगा । तुम अपने उसी अति : 
प्राचीन पथ से चलो; क्योंकि उस समय के शास्त्रों के हर एक दाब्दृ 
में वीर्यवान, स्थिर ओर निष्कृपट हृदूय की छाप लगी हुईं है; उसका 
हर एक स्वर॒अपम्रोध है । इसके बाद पतन शुरू हुआ | शिल्प में, 
विशान में, धर्म में, हर एक विषय में जातीय पतन का आरम्भ हो 
गया । उसके कारणों पर विचार करने का अब अवकाश नहीं है; परन्तु 
अवनती के बाद जे। पुस्तक लिखी गई हैं, उन सबमें यही जातीय 
व्याव और जातीय पतन ही के प्रमाण मिलते हैं| जातीय वीर्य के 
बदल उनसे केवल रोने की) आवाज सुनाई पढ़ती है । जाओ, जाभो, 
उस प्राचीन समय के भाव ढाओ जब जातीय दरीर में वीर्य और जीवन 
था । तुम फिर बीर्यवान बनो, उसी प्राचीन झरने का पानी पिओ, भारत 
को पुनर्जीवेत करने का एकमात्र उपाय अब यही है । 


४०४७ 


सवांडः वेदान्त 


अद्वतवादियों के मत से हमलोगों का व्यक्तित्व जी इस समय 
कक विद्यमान है, अमर है। तमाम संसार के लिए ऐसी 
का ताधपओ | घारणा करना कठिन काम है। जभी तुम किसी से 
कहो क्री वह ' व्यक्ति ? नहीं है, वह इतना डर जाता 

है कि उसका अहंत्व ( व्यक्तित्व ), चाहे वह कैसा ही क्‍यों न हों, गानों 
छिन जायगा ! परन्तु अद्वदैतवादी कहते हैं, व्यक्तित्व ऐसी कोई वरतु तुम 
में है ही नहीं । तुम्हारे जीवन के प्रति मुहूर्त में तुम्हारा परिवर्तन हो 
रहा है । कभी तुम बालक थे, तब तुम एक तरह विचार करते थे, इस 
समय तुम युवक हो, अब दूसरी तरह के विचार करते हो; और जब 
तुम वृद्ध हो जाओमे, तब दूसरी ही तरह सोचोंगे। सभी वस्तुओं का 
परिणाम हो रहा है । यदि यह सच है, तो तुम्हारा 'मैंपन ” कहाँ रह 
गया ? यह “मैंपन ? न शरीर के सम्बन्ध में रह जाता है, ने मन के 
सम्बन्ध में और न विचारों के सम्बन्ध में । अतः जो है वह आत्मा ही 
है। और अद्वैतवादी कहते हैं, यह आत्मा स्वये बहा है। दो अनन्त 
कृदापि रह नहीं सकते । केवल एक ही व्यक्ति है जो अनन्तस्ररूप है । 


सच तो यह है कि हम विचारशील प्राणी हैं, अतपव हमें विचार 
करने की जरूरत है। अच्छा, तो विचार है क्या चीज ! वह है श्रेणी- 
विभाजीकरण; पदार्थों को कपः ऊँचे से ऊँच दर्जे में 

पत्या विचार न बे हु 
बया है और से जाते हुए किसी ऐसी जगह पर पहुँचाना जिशनके 
उसका परिणाम।  ऊँपर फिर उनकी गति न हो। झिसी ससीम त्रस्तु 
को चिर विश्राम तमी मिल सऋत हे जब वह असीम 


के दर्जे तक पहुँचाई जायेगी । किसी समीम वस्तु हो देकर तुम उसके 
छ्ण५ 


भारत में विवेकानन्द 


कारणों की खोज करते रहो, परन्तु जब त$ तुम उसे अनन्त तक नहीं 
पहुँचातें तब तक तुम्हें शान्ति नहीं मि७ सकती ओर अद्वेतवादी कहते 
हैं, अस्तित्व बस इसी अनन्त का है ओर सब माया है। और किसी 
की कोई सत्ता नहीं | कोई भी जड़ वस्तु क्‍यों न हो, उसका यथार्थ 
स्वरूप यही बह्म है | हम यही बह्म हैं, ओर नामरूप आदि जितने हैं 
सब माया है । नाम और रूप हटा दो तो तुम ओर हम एक हो जायँगे। 
तुम्हें इस (हम! शब्बू को अच्छी तरह समझना चाहिए । प्रायः लोग 
कहते हं, ' यदि हम ब्म हैं तो जो हमारे जी में आया उसे हम क्‍यों 
नहीं कृर सकते ! यहाँ यह हम ” शब्द का व्यवहार दूसरे ही अर्थ में 

हो रहा है। जब तुप्त अपने को बद्ध समझ रहे हो तत्र तुम आत्मस्वरूप 

बह्म--जिन्हें कोई अमाव नहीं--जों अन्तज्यांति हैं, नहीं रह गए। वे 
अन्तरासम हैं, आत्मतृत हैं, वें कुछ भी नहीं चाहते, उनमें कोई कामना 

नहीं है, वे सम्पूर्ण निभंय और सम्पूर्ण स्वाधीन हैं। वही ब्रह्म हैं। 

उसी बअह्मस्वरूप में हम सभी एक हैं। 


अब यह समझ् में आ गया | द्वुतवादियों और अद्वैतवादियों में 

बड़ा अन्तर है। तुम देखोगे, शंकराचार्य जेसे बड़े 
द्वेत और अद्वैत. बड़े भाध्यकारों ने भी अपने मत की पुष्ठि के लिए, 
४ ४2/#ेलु 'जगह जगह पर, शाज्रों का ऐसा अर्थ फ़िया है जो, 
जीवन में दोनों. री समझ में, समीर्चीन नहीं। रामानुज ने भी शाक्तों 
मर्तोंका समन्वय । का ऐसे ढंग से अर्थ |किया है कि वह साफ प्मझ मेँ 
नहीं आता । हमारे पण्डितों की यह घारणा है कि 

इन इतने ध्षम्प्रदायों में से एक ही सम्प्रदाय सत्य है, बाकी सब झूठे हैं, 
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यदि उन्होंने श्रुतियों में देखा हे--एक सद्विप्रा बहुधा वदृन्तिः--सत्ता 
एक ही की हे परन्तु मुनियों ने भिन्न भिन्न नामों से उसका वर्णन 
किया है। हमारे जातीय जीवन का मूलपन्‍्त्र यही है। ओर इसको 
काम में लाना ही हमारी जाते की सम्रग्म जीवन-समस्या है। हम 
इस महान तत्त्त को सदा भूछ जाते हैं और तुम बेखोंगरे, अधिकांश 
पण्डित ९८ फ्री सदी--इस मत के पोषक हैं कि या तो अद्वैतवादई 
सत्य है, अथवा बिशिष्टाद्वैतवाद, अथवा द्वेतवाद; तुम पाँच मिनट के 
लिए बनारस के किसी घाट में चलकर बेठों, तो तुम्हें भरी बात का 
प्रमाण मिल जायगा । तुम देखोंगे ।क इन भिन्न मिन्न सम्प्रदायों का मत 
लेकर लोग खूब छड़ झगड रहे हैं। हमारे समाज और पण्डितों की ऐसी 
ही दशा है | इस इन्द्र और कलह के भीतर एक ऐसे मनुष्य का उदय 
हुआ, जिन्होंने भारत के विभिन्न सम्प्रदायों के भीतर जो सामझस्य है, 
उसे अपने जीवन में परिणत कर दिखाया | यह बात में परमहंस श्रीराम- 
कृष्ण बेव को लक्ष्य करके कह रहा हैँ। उनके जीवन की आलोचना 
करने ही से उभथ मतों की आवश्यकता समझ में आजाती है। के 
गणित ज्योतिष के भूकेन्द्रिक ( 960०00॥400 ) और सूर्यकेन्द्रिक 
( घ०॥0००४४० ) मतों की तरह हैं। जब पहले पहल बालक को 
ज्योतिष की शिक्षा दी जाती है, तब उसे भुकेननद्रिक मत ही पहले 
सिसलाया जाता है, परन्तु जब वह ज्योतिष के सूक्ष्मातिसूइम तत्वा का! 
अध्ययन करता है, तब सूर्यकेन्द्रिक मत की शिक्षा उसके लिए आवश्यक 
हो जाती है | तब वह ज्योतिष के तत्व पहले से ओर अच्छा समझता 
है । पंचेर्द्रियों में फैसा हुआ जीव स्वभावतः देतवादी होता है। जब 
तक हम पंचेन्द्रियों में पढ़े हैं, तव तक हम सगुण ईश्वर ही देख संकते 
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'हैं, सगुण ईश्वर के सिंवा और दूसरा भाव हम नहीं देख सकते, हम 
संप्तार को इसी रूप में देखेंगे । शामानुज कहते हैं, * जब तक तुम 
अपने को देह, मन या जीव सोचोंगे तब तक तुम्हारे ज्ञान की हरएक 
क्रिया में जीव, जगत ओर इन दोनों के कारणस्वरूप वस्तुविशेष का 
ज्ञान रहेंगा | परन्तु मनुष्यों के जीवन में कभी कभी ऐसा भी समय 
आता है, जब शरीर-ज्ञान बिलकुक चला जाता है, जब मन भी 
सूक्ष्मानुसू_म होता हुआ प्रायः अन्तहिंत हो जाता है, जब देहबुद्धि में 
डाल देनेव/ली भीति ओर दुर्घढ्ता के सभी भाव ,मिट जाते हैं। तभी, 
केवल तभी उत्त प्राचीन महान उपदेश की सत्यता समझ में आती है। 
बह उपदेश है-- 

इहैब तैजितः सो येषां साम्ये स्थिते मनः । 

निर्दोषि हि सम ब्रह्म तस्मादू बह्लणि ते स्थिताः ॥* 

८४ जिनका मन साम्यमाव में अवस्थित है उन्होंने यहीं संत्तार 
को जीत लिया है। ब्रह्म निर्दोष और सर्वत्र सम है, अतएव थे बह्म ही 
में अवस्थित हैं । ”” 

समे पश्यन्‌ हि सर्वत्र समवस्यितमीहवरम । 
न हिनरत्यात्मनात्मान ततो याति पर गातिम ॥ * 

५ सर्वत्र ईइवर की साम्यावस्था का निर्रक्षण करके वे आत्मा 
द्वारा आत्मा की हिंसा नहीं करते, अतएवं परम गाते को प्राप्त 
होते हैं। ” 

क#--मीता 





डेण्ट 


१९, गीता-तत् 


( कलकते के निवास-काल में स्वामीजी अपना अधिकांश समय तत्का- 
लीन आलमबाजार मठ में व्यतीत करते ये। इसी समय कलकतावारसी कुछ 
युवक जो पहले से ही दीक्षा लेने के लिए उत्सुक थे, स्वामीनी के निकट 
बहाचर्य तथा संन्यास बत में दीक्षित हुए । स्वामीजी इन्हें ध्यान-घारणा एवं 
गीता-वेदान्त आदि की शिक्षा देकर भावी कम के लिए उपयुक्त बनाने छगे। 
एक दिन गीता-व्याख्या के समय उन्होंने जो उपदेश दिया था उसका सारांश 
एक अहाचारी हारा लिपिबद्ध हो सुरक्षित था। वहीं यहाँ * गीता-तत्व * के 
नाम से उद्त किया गया है । ) 

गीता महाभारत का एक विशिष्ठ अंश है | गीता का मर्म समझने 
की चेष्ठा करने के पूर्व अन्य कई विषयों को जान ढेना आवश्यक है। 
पहिली बात विचारने की यह है कि गीता महाभारत 
क्या गीता ऐवि- पे कल 
डासिक है ! प्रक्षित है अथवा महामारत का ही अजंश-विशेष 
हे अर्थात्‌ गीता वेदन्यास प्रणीत है था नहीं | दूसरी 
बात, कृष्ण नामक कोई व्यक्ति थे या नहीं। तीसरी बात, जिस युद्ध का 
वर्णम गीता में है वह वास्तव में हुआ था या नहीं ! चौथी बात--अजुन 
आदि ऐतिहासिक व्यक्ति हैं या नहीं ! पहिले यह विचारना होगा कि 
इस प्रकार की शकाओं का कारण क्‍या है । 


पहिली बात;--वेद्ब्यास नाम के अनेक व्यक्ति थे--उनमें 
बाद्रायण व्यास या द्वेपायन व्यारु, कौन इसके 


वैदव्यास! प्रेत हैं ! व्यास तो केवक एक उपाधि है। जिस 
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किसी ने किसी पुराण या शास्त्र की रचना की है वही व्याप नाम से पुकारा 
जाने लगा । इतिहास में व्यास के समान ही विक्रमादित्य एक सामान्य 
नामहै। दैकराचार्य के भाष्य के पूर्व सर्वशताघारण में गीता का इतना प्रचार 
नहीं था | इस भाष्य के पश्चात्‌ ही गीता का इतना प्रचार सर्वेक्षाधारण में 
हुआ । कुछ लोगों का कहना है कि पहिले गीता का बोधायन भाष्य 
प्रचलित था | इस कथन के प्रमाणित होने पर गीता का प्राचीनत्व और 
व्यास कर्तृत्व आदि कई विषय सिद्ध अवश्य हो जायैंगे, किन्तु वेदान्त- 
दर्शन के जिस बोधायन भाष्य की कथा तुनी जाती है, जिप्तके आधार 
पर रामानुज ने श्रीभाष्य बनाया, झकर के भाष्य में उद्धृत अशविशेष 
जिस बोधायनक्ृत भाष्य का अंश समझा जाता है, जिसकी बात लेकर 
स्वामी दूयाननन्‍्द्‌ इतनी उछड-कूद करते थे, उसे समस्त भारत को छान 
डालने पर भी में आज तक न पा सका | घुनता हूँ कि रामानुज ने भी 
किसी की दीमक-खाई पुस्तक से अपने, भाष्य को स्वना की थी। जब 
बेदान्त के बोधायन भाष्य की यह अन्धकरारपूर्ण अनिश्चित बृशा है तो 
गीता के सम्बन्ध में उनके बनाये साष्य के आधार पर कोई सिद्धान्त 
निश्चित करना वृथा प्रयाप्त मात्र होगा । अनेक लोगों की यह भी घारणा 
है कि गीता शेकराचार्य प्रणीत है। उन छोगों का यह भी कहना है | 
शकराचार्य ने गीता की रचना करके उसे महाभारत में समावैष्ठ कर दिया । 


दूसरी बात, कृष्ण के सम्बन्ध में सन्देंह है--छान्दोग्य उपनिषत्र्‌ 
में एक स्थान पर छिखा है कि देवकी-पुत्र कृष्ण ने घोर नामक किसी 
ऋषि से उपदेश ग्रहण किया। महाभारत में कृष्ण 


झ्ष्ण || रे पि ॥५... 
द्वारिका के राजा कहे गये हैं। विष्णुपुराण में गोपियों 
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के साथ क्रृष्ण के विहार की कथायें वर्णित हैं ओर भागवत में कृष्ण 
की रासलीला का विस्तारपुरतवैक वर्णन है। अति प्राचीन समय में हमारे 
देश में मदनोत्सव नाप्रक एक त्योहार था। साश दोष कृष्ण के गले 
मद्ते हुए उसी को अब लोग होली के रूप में मनाते हैं। कोन कह सकता 
है कि रासलीलादे की भी यही दशा नहीं हुई है ! पहिले हमारे देश में 
ऐतिहापिक सत्यानुसंचान की प्रवृत्ति बहुत ही कम थी । अतः जिनकी 
समझ में जो आया वे वही कह गये और पहिले छोगों में नाम तथा 
यश की आकांक्षा बहुत ही कम थी । ऐसा अनेक बार हुआ है कि 
लोगों ने गन्थों की रचना करके उसे अपने गुरु या किसी अन्य व्यक्ति 
के नाम से प्रत्तिद्ध कर दिया। ऐसे स्थानों पर ऐतिहासिक अनुसन्धान 
फरनेवालों को बड़ी विपत्ति का सामना करना पड़ता है | पहिले भूगोल 
का भी कुछ ज्ञान नहीं था--इसलिए तो मघु-म्तागर और दधि-सागर 
की रचना हुई। पुराणों में किसी की आयु अथुत वर्ष, तो किसी की राख 
वर्ष की लिखी हे किन्तु वेद्‌ में लिखा है कि छतायुर्वैपुरुषः ” | अग्र 
हम किसकी बात मानें ! अरुतु, कृष्ण के सम्बन्ध में कोई निश्चित 
सिद्धान्त करना एक प्रकार से असम्भव है । लोगों का एक स्वभाव-सा 
हो गया है ॥$ वे किसी महापुरुष के भूछ चरित्र में नाना प्रकार की 
अस्वाभाविक कह्पनायें जोड़ देते हैं । कृष्ण के सम्बन्ध में सब से ठीक 
यही कल्पना जँचती है कि वह एक राजा थे। यही बात आधिक 
सम्भव हे | प्राचीन समय में हमारे देश में राजा लोग बल्नज्ञान के 
प्रचार में अधिक उत्साह दिखाते थे। एक बात ओर भी ध्यान में रखना 
आवश्यक है र्क गीताकार चाहे जो हों किन्तु गीता में जो शिक्षा वी 
गईं है वही शिक्षा समम महाभारत में दी गई है। इससे जान पढ़ता है 
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कि उसी समय किसी महापुरुष ने नये ढंग से समाज में ह प्रकार बह्ल- 
ज्ञान का प्रचार किया, और देखा जाता है कि प्राचीन कांछ में एक 
सम्प्रदाय का निर्माण हुआ और उसके लिए एक श्ास्ध की भी रचना 
हो गई | कुछ दिन के बाद सम्प्रदाय ओर शास्त्र दोनों ही का छोप हो 
गया अथबा सम्प्रदाय तो छुप्त हो गया, केवल शास्र ही शेष रह गया। 
अस्तु, यह भी अनुमान होता है कि गीता सम्मवतः इसी प्रकार किसी 
सम्प्रवायविशेष का शाख्र रहा होमा जो सम्प्रदाय इत्त सप्रय ठुप्त हो 
गया है किन्तु उसके उच्च विचार अभी तक पाये जाते हैं। 


तीसरी बात--यथपि कुरुक्षेत्र के युद्ध का कोई विशिष्ट प्रधाण 

नहीं है; तथापि कुरु-पाशआल युद्ध के होने में भी कोई सन्देह नहीं है। 

दूसरी बात यह मी है कि युद्ध के समय इतने ज्ञान, 

कददेन का युद। भक्ति और योग की बातें करे हो सकी ! और क्‍या 

उस समय कोई सांकेतिक-लिपि-कुशल वहाँ उपाध्यित था जो समस्त 

बार्ताह्वप उसी समय छिखता गया ? कोड कोई कहते हैं कि कुरुक्षेत्र 

का युद्ध रूपक-मात्र है, इसका आध्यात्मिक तात्पर्य सत्‌-अम्रत्‌ प्रकृति 
का संग्राम है --यह अर्थ भी असंगत नहीं जँचता । 


चौथी बात--अर्जुनादि की एतिहासतिकता के वियष में सन्देह है। 
शतपथ बाझण अति प्राचीन ब्नन्‍्थ है। उसमें एक स्थान पर सब अश्व- 
$ मेघ यज्ञ करनेवालों का नाम दिया छुआ है। उस 
अजुनादि पाण्डब- स्थान पर अ्जुनादि के नाम का कहीं पता भी नहीं 
पर है, ढिन्तु परीक्षेत ओर जनमेजय का नाम विया 


धरर 


गीता-तत्य 


'हुआ है। महाभारत में लिखा है, युधिष्ठिर, अर्जुनादि ने अश्वमेध यज्ञ 
किया था । 


इस स्थान पर एक बात विशेष रूप से स्मरण रखनी होगी क्र 

इन सब ऐतिहासिक तत्वों के अनुसन्धान से हमारे प्रकृत उद्देश्य अर्थात्‌ 
हे घर्म-साधना की शिक्षा का कोई सम्बन्ध नहीं है । 

233 अप यदि ये आज ही झूठ सिद्ध हो जाये तो भी हमारी 
नीयता । कोई हानि न होगी। तब इतनी ऐतिहासिक खोज 
की क्या आवश्यकता है! प्रयोजन है कि हमें सत्य 

का ज्ञान प्राप्त करना ही होगा, कुसंस्कार में आबद्ध रहने से काप्त नहीं 
खलेग। । इस देश में इस विषय में बढ़ी सामान्य चारणा है। अनेक 
सम्प्रवदायों का यह भी विश्वास है कि किसी अच्छे विषय के प्रचार के 
लिए दो एक झूठ भी बोलना पड़े तो उप्तमें कुछ हर्ज नहीं है, अर्थात्‌ 
पुफा6 ७४0 [४४768 ६70 776६78. इसीलिए अनेक तंत्रों मै 
# पाती प्राति महादेव उबाच ”? छिस्ता मिलता है। किन्तु सत्य की 
चारणा करना, सत्य पर विश्वास करना, यही हमारे लिए उचित है । 
कुसेस्कार यहाँ तक मनुष्य को आबद्ध कर छेता है कि ईसू और मुहम्मद 
आदि महापुरुष भी अनेक कुसंस्कारों में विश्वास करते थे। तुम्हें सत्य 
की और लक्ष्य रखना होगा, कुसंस्कार का सम्पूर्ण रूप से त्याग करना होगा। 


इस समय विचार यह करना है कि गीता में है दया ! उपनिषदों की 
आलोचना करने से पता चढेगा कि उनमें अनेक अप्रासंगिक क्रथाओँ के 
चलते चलते सहसा एक महासत्य की अवतारणा होती है, जिम भाँति 


3१६ 


भारत में विवेकानन्द 


रच जंगल में अपूर्व छुन्दर गुठाब,--उस्तफी जड़, पत्ता 

533 हक डउप- काटा, सभी कुछ हो | गीता में और क्‍या है यहा 
सम्बन्ध | सत्य गीता में भमलीभाँति सजाये गये हैं --जैपते फूल 
की कोई माला या गुच्छा सजाया मया हों । उप- 

निषद्‌ में श्रद्धा की तो अनेक कथाएँ हैं, किन्तु भक्ति सम्बन्धी इस 
प्रकार का विशद्‌ वर्णन नहीं है, ऐसा कहने में भी कोई हज नहीं है। 
गीता में बार-बार इसी भक्ति का उल्लेख है। उसी के भाव परिस्फुट हैं। 


गीता के छुछ प्रधान विषयों की आलोचना की ओर ध्यान दो । पूर्व 
घर्मशात्रों की अपेक्षा मीता में नवीनता क्या है ! नवीनता यही है कि 
पहिले योग, ज्ञान, भक्ति आदि प्रचलित तो थे, 

पे आग किन्तु सभी में परस्पर विवाद था, उनमें समन्वय 
लाने की किसी ने चेष्ठा ही नहीं की । गीताकार ने 

यह समन्वय लाने फी विशेष चेष्टा की है। उन्होंमे उस समय के सभी 
सम्प्रदायों में जो कुछ अच्छा था सभी को ग्रहण किया है। किन्तु वे 
भी उस समन्वय का भाव प्रदर्शित न कर सके, जिसे उन्नीसबीं झताडद्ी 
में अरिामकृष्ण परमहैस देव ने व्यक्त झिया है। दूसरी बात निष्काम 
कर्म है। आजकल निष्काम कर्म के अनेक अर्थ लगाये जाते हैं। कोई 
कोई कहते हैं कि निरंक्राम होने का अर्थ उद्देश्ययीन होना है। यदि 
निष्काम कर्म का वास्तविक यही अथे है तो हृद्यशून्य पशु अथवा 
दीवाल प्रभुति मी तो निष्क्राम कर्मी हो जायेंगे । अनेंक लोग जनक का 
अद्राहरण बेंकर अपने को निष्काम कर्मी पिद्ध करते हैं। मजा तो यह 
है कि जनक ने कोई सनन्‍्तान पेदा नहीं की थी, किन्तु पत्रोत्पात्ति करके 
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गीता-तत्व 


ही ये जनक बनना चाहते हैं । प्रकृत निष्काम कर्मी पशुवत्‌ जड़-प्रकृति 
या हृदयशून्य नहीं हैं । उनके हृदय में इतना प्रम भर सहानुभाति होती 
है कि वे समस्त संसार को प्रेम से गले लगाते हैं। इस प्रकार के प्रेम 
ओर सहानुभूति को छोग सदा समझ नहीं सकते | यही समन्‍्वथ-भाव 
और निष्क्राम कर्म गीता की दो विशेषताएँ हैं । 


गीता के द्वितीय अध्याय के कतिपय श्होकों की ओर ध्यान 
वीजिये-- ते तथा कृपयादैष्टे ” इत्यादि श्होक में किस सुन्द्रता से 
जी अईजन की दशा का वर्णन है | इसके बाद श्रीकृष्ण 
बा पा अर्ड़न को उपदेश देते हैं-“क्ँब्य मास्म गमः पार्थ? 
इत्यादि । इस स्थान पर भगवान अर्जुन को युद्ध की 

प्रवृत्ति देते हैं, यह कैसे ! अर्जुन को वास्तविक सत्व गुण फे बेहद बढ 
जाने से युद्ध में अपिवृत्ति हुई ऐसा नहीं, तमोगुण के उद्रेक से ही युद्ध 
के लिए आनिच्छा हो गई। सत्वगुणी व्यक्ति का यह स्वभाव है के वे 
जिस भाँति दूसरे समय ज्षान्त रहते हैं उसी प्रकार विपत्ति के समय घीर 
रहते हैं । अर्ज़ुन को भय उत्पन्न हो गया था। उनके हृदय में युद्ध- 
प्रवृत्ति का होना तो उनके युद्धक्षत्र में आने से ही सिद्ध हो जाता है। 
हम लोगों के जीवन में भी इस प्रकार की अवस्थाएँ होती हैं | बहुत से 
लोग अपने को सत्वगुणी समझते हैं, कनन्‍्तु वें वस्तुतः तमोगरणी होते 
हैं ।बहुत से छोग अपवित्रता से रहते हुए भी अपने को परमहँस समझते 
हैं।शासत्र में छिखा है कि परमहंस जअड़ोन्म्त पिशाचवत्‌ होते हैं। 
परमह॑स की तुलना बाढुक से की गई है, किन्तु ध्यान रखना होगा कि 
यह, तुलना एकदेशीय है । परम्हंस और बालक किसी समय अभिन्न नहीं 


हेरै५ 


सारत में विवेकाननद 


हैं । एक ज्ञान की अतीत अवस्था में पहुँच चुका है, दूसरे में अर्भी 
ज्ञानोन्मेषर भी नहीं हुआ है । प्रकाश के आति तीव्र और अति मृदु दोनों 
ही स्पन्दून हृग्गोचर नहीं होंते हैं । किन्तु एक में तीव उत्ताप है और 
दूसरे में उत्का अत्यन्ताभाव है । सत्व और तमोगुण में कितनी ही 
समानता दिखने पर भी दोनों में अनेक भेंद्‌ हैं। तमोंगुण सत्वगुण का 
आवरण घारण करने की अत्यन्त इच्छा रखता है । अर्ज़्न के हृदय में 
उसने दया का आवरण घारण किया था| अर्जुन के इस मोह को हटाने 
के लिए भगवान ने क्या कहा ! में सदा यही कहा करता हूँ कि लोगों 
को पापी न कहकर उनके भीतर जो महाशाक्ती है, उसी की ओर 
डनकी दृष्टि आकर्षित कर दो | भगवान ने भी ठीक यही बात्त कही 
थी---' नेतत्वय्युपपयते ?--तुम्होरे लिए यह शोभा नहीं देता । तुम्त वही 
आत्मा हो, सवये को भूलकर तुम अपने को पापी रोगी आदि समझते 
हो, यह तुम्हारे योग्य नहीं है। इसीलिए भगवान कहते हैं-/ क्लेंब्य॑ मास्म 
गमः पार्थ । ” संसार में पाप, ताप, रोग, शोक कुछ भी नहीं है; यहि्‌ 
कुछ पाप है तो वह यह भय ही है। जो कार्य आपके 
भीतर शक्ति का उद्रेक कर देता है वही पुण्य है, और जो आपके 
शरीर और मन को इर्चछ कर देता है वही पाप है | यह दुर्बलता छोड़नी 
चाहिये । यदि तुम संसार को “ छुंड्यं मास्म गमः पार्थ, नेतत्वय्युपप- 
गते ? का सन्देश सुना सको तो तीन दिन में समस्त रोग, शोक, पाप, 
ताप न जाने कहाँ गायब हो जाम्थंगे | इस समय की हवा में भय का 
कृम्पन हो रहा है। इस कम्पन को उलट दो। तुम सर्वशक्तिमान हो, 
आओ, तोप के सामने खड़ें हो जाओ, देखना, जरा भी न डरना । महा- 
पापी से भी घृणा मत करना; उसके बाहरी आवरण की ओर ध्यान न 


ध्वर्दे 


गीता-तश् 


बुना । आभ्यन्तर में जो परमात्मा बठा है उसी को देखो, समरत संसार 


से कह दो कि तुप्रमें पाप-ताप कुछ भी नहीं है। तुम महा-शक्ति के 
आधार हो | 


इस एक इलोक के पाठ से समग्र गीता पह का फल मिलेगा 
कारण इसी में गीता का सम्रम माव निहित है। 
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२०, अल्मोडा-अमभिनन्दन 


स्वामीजी के अल्मोड़ा पहुँचने पर वहाँ की जनता ने उन्हें 
निम्नलिखित स्वागत-पश्न भेंठ किया। 


महात्मच, 


जिस तमय से हम आल्मोड़ानिवात्तियों ने यह सुना ड्षि पाश्चात्य 
देशों में आध्यात्मिक दिग्विजय के पश्चात्‌ आप इंग्लेण्ड से अपनी भातृ- 
भूमि भारत को फिर वापस आरहे हैं उस समय से हम सब्च आपके 
दर्शन करने को स्वाभावितः बड़े छाल्ाथित थे। और सर्वशक्तिमान 
परमेश्वर की कृपा से आज वह शुभ घड़ी आगई । भक्तशिरोमाणि कवि- 
सम्राड तुलसीदासजी ने कहा भी हे: 


“जापर जाकर सत्य सनेहू, मो तेहि मिर॒ि न कछु सन्वेह और 
चही आज चरितार्थ भी हो गया । 


आज हंम सब परम श्रद्धा तथा भक्ति से आपका स्वागत करने 
को यहाँ एकत्रित हुए हैं ओर हमें हर्ष है कि इस नगर में अनेक कष्ठ 
उठाकर एक बार फिर पधारकर आपने हम सभो पर बढ़ी कृपा की है। 
आपकी इस कृपा के लिए धन्यवाद देने को हमारे पास शब्द भी नहीं 
हैं। महाराज, आप घन्य हैं और आपके वे पूज्य गुरुदेव भी धन्य हैं, 
जिन्होंने आपको योगमार्ग की दीक्षा दी। यह मारतभूमि घन्य हैं 
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अह्ोढा-अभिमस्दन 


जहाँ इस भयावह कलियुग में भी आप जेपे आर्यप॑ज्षियों के नेता 
विद्यमान हैं। आपने आति णल्प अबरथा में ही अपनी स"ढता, अकपटता 
पहत्‌चग्त्रि, र्वभृतानुकम्पा, कठोर साधना, अप्रायिक व्यवहार और 
झानविस्तार की चष्टः द्वारा प्मस्त संसार में अक्षय यहां काम किया 


॥ण: 3 पे जा 
॥ आए उच्च फ है गबव हू । 


पा 


याद राच पूछा जाय तो आपने वह कठिन कार्य कर दिखाया 


है जिमका बीडा हत्त देश में श्री शंकराचार्य $ शमय से फिर किसी ने 
नहीं उठाया | हमें से किसी ने कर्मी यह रच्भ में भी आशा नहीं 
को थी कि प्राचीन भारतीय आर्य की एक रान्तान केचछ अपनी तपस्या 
के बढ़ पर इंग्लेण्ड तथा अभरिका के चिह्न लोगों को यह सिद्ध कर 
दिखाएगी कि प्राचीन टिन्दू धर्म अन्य पत्र धर्मों की अपेक्षा श्रेष्ठ है । 
(शेकागो के सर्वधर्भगरिषद्‌ में संसार के विभिन्न धर्म-प्रतिनिधियों के सम्मुख 
जो वहाँ एकाव्रित ये, आपने भा।र्ताय सनातन पर्म की शअ्रेष्ठता इस योग्यता 
ते सिद्ध कर पिखाई कि उन सो की आँखें खुल गई। उस महती सभा 
मे घुरंघर विद्वानों ने अपने अपने घर्म की अ्र्ठता अपने अपने ढंग से खूब 
समझाई, परन्तु आप उन स्तमों से ऊपर ही रहे। आपने यह पूर्ण रूप से दिखा 
दिया कि वेद्क धर्म का मुकाबला सेसार का कोई भी धर्म नहीं कर सकता । 
और इतना ही नहीं वरद ऊपर कहे हुए देशों में भिन्न भिन्न स्थानों पर 
बदिक ज्ञान का प्रचार करके आपने वहाँ के बहुत से विद्वानों फा ध्यान 


प्राचीन आर्य धर्म तथा बन की ओर आकर्षित कर दिया । इंग्हैण्ड 


# पाश्ात्य देशों में जाने से अनेक वर्ष पहले हिमाल़य-अमगकाछ सें 
स्वामीजी बहाँ पधारे ये | 
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में भी आपने प्राचीन हिन्दू धर्म का झण्डा गाड़ दिया है जिसका अब 
वहाँ से हटना असम्भव है । 


आज तक यूगेप तथा अमोरिा के आधुनिक सम्य राष्ट्र हमारे 
धर्म के असली स्वरूप से नितान्त अनभिज्ञ थे परन्तु आपने अपनी 
आध्यात्मिक शिक्षाओं द्वारा उनकी आँखें खोल दीं और उन्हें आज यह 
मालूप हो गया है कि हमारा प्राचीन धर्म जिस वे अज्ञानवश “ पाख- 
ण्डियोँ की रूदियों का घर्म अथवा केवल मूर्खों के लिए पोथों का ढेर” 
हीं समझा करते थे, असल में हीरों की खान है। सचमुच-- 
वरमेकों गुणी पुत्नी न च मूर्सशतान्थापि । 
एकश्रन्द्रस्तमो हन्ति न व तारागणोईपि च॥ 
असह में आप जश्न साधु तथा धार्मेक पुत्र का जीवन ही संसार 
के लिए कल्याणकर है और भारतमाता को उच्तक्ली इस गिरी हुई 
दशा में आप जेसे पुण्यात्मा सब्तानों से ही सान्त्वना मिल रही है । वेसे 
तों आजतक कितने ही छोग श्षप्रुत्र के इस पार से उस पार भठके हैं 
परन्तु केवछ आपने ही अपनी पूर्व मुक्ति के बल से हमारे इस प्राचीन 
हिन्दू धर्म का महत्व समुद्र पार सिद्ध कर दिखाया। मनसा, बाचा, 
कर्मणा आपने मानव जाति को आध्यात्मिकता का ज्ञान कराना ही 
अपने जीवन का ध्येय प्रान लिया है। और हम जानते हैं कि धार्मिक 
ज्ञान का उपदेश देने को आप सब ही प्रस्तुत हैं। 


हमने सुना है कि यहाँ हिमालय की गोद में आपका विचार एक 
मठ स्थापित करने का है और हम ईश्वर से प्रार्थना करते हैं के वह 


छरक 
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आपके यत्नों को सकता प्रदान कं । हमें यहाँ पर शंकराचार्य का 
स्मरण हों आता है। उन्होंने भी आध्यात्मिक द्ग्विजय के पश्चात्‌ भारत 
के प्राचीन हिन्दू धर्म के रक्षणार्थ हिमालय की गोद में बद्रेंक्राश्रम में 
'एक मह स्थापित किया था । इसी प्रकाा यदि आपकी भी इच्छा पूण 
हो गई तो उससे भारतवर्ष का बढ़ा हित होगा। इस मठ के स्थापित 
हो जाने से हम कुमायूँ-निवासियों की बड़ा आध्यात्मिक काम होगा 
और फिर हम इस बात का पूरा यत्म करेंगे कि हमारा प्राचीन धाम 
हमारे बीच में से धीरे घीरे नष्ट न होने पवि ! 


आदि काठ से भारतवर्ष का यह प्रदेश तपस्या की भृप्ति रही है। 
भारतवर्ष के बड़े बढ़े ऋषियों नें अपना समय इसी स्थान पर तपस्या 
तथा साधना में जिताया है, परन्तु बह तो अब पुरानी बात हो गई है 
ओऔर हमें पूर्ण विश्वास है कि यहाँ पठ की स्थापना करके कृपया आप 
हमें उस बात का पूर्ण स्मरण करा देंगे। यही वह पुण्यभूमि है जो 
भारतवर्ष भर में सबसे पवित्र मानी जाती थी तथा यही सच्चे धर्म, कर्म, 
संयत तथा सत्य का क्षेत्र था, यथवि आज समय के प्रभात्र से वे सब 
बातें नह होती जा रही हैं। और हमें विश्वाप्त है कि आपके झुभ 
प्रयत्नों द्वारा यह अदेंश फिर अपने प्राचीन धर्मगारव को प्राप्त हो 
जायगा । 


महाराज, हम दाब्दों द्वारा प्रकट नहीं कर सकृते कि आपके यहाँ 
पधारने से हम सर्तों को कितना हर्ष हुआ है। ईभ्वर आपको चिज्ञीवी 
करें, आपको पूर्ण स्वास्थ्य प्रदान करें तथा आपका जीवन परोपकारी 


छ्श्र्‌ 
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हो । आपकी आध्यात्मिक शक्तियों की उत्तरोतर उन्नति हो जिससे हि 
आपके प्रयत्नों द्वाय भारतवर्ष की इस दःखब अवस्था छा शीघ ही 
अन्त हों जाय । 


अभिनन्दन का उत्तर 


इसके बाद स्वामीजी को दो और सम्मान-पत्र मेंट किये गए 
और फिर उन सबका संक्षिप्त उत्तर उन्होंने इस प्रकार दिया।--- 


यह स्थान हमारे पूर्वजों के रवप्त का देश है जिप् भारतभननी 
श्री पारवतीजी ने जन्म लिया था। यह वही पवित्र स्थान है जहाँ 
भारतवर्ष का प्रत्येक यथार्थ सत्य-पिपासु व्यक्ति अपने जीवन-काल के 
अन्तिम दिन व्यतीत करना चाहता है । इसी दिव्य स्थान के पहाड़ों 
की चोटियों पर, इसकी गुफाओं के भीत! तथा इसके कछ कह करने 
वाले झरनों के तटों पर महर्षियों ने अनेकानेक गूढ़ भावों तथा विचारों 
को सोच निकाला है, उनका मनन ड्िया है। और आज हष वेखते हैं 
के उन विचारों का केवछ एक आँश ही इतना महान है कि उप्त पर 
विदेशी तक मुग्ध हैं तथा संघार के धुरंधर विद्वानों एवं मनीियों ने 
उस्ते अतुलनीय कहा है। यह वही स्थाग हे जिसों में बचपन मे ही 
अपना जीवन व्यतीत करने की सोच रहा हूँ और जैसा आप सब 
जानते हैं मैंने कितने ही बार इस बात की चेष्टा की है कि में यहाँ रह 
सद्ूूँ | परन्तु समय के न आने से तथा मेरे सम्मुख बहुतता कार्य 
होने के कारण में इस पविश्र स्थान से वैचित रहा | लेकिन मेरी अब 
यही इच्छा है कि में अपने जीवन के शष दिन इसी' गिरिराज में कहाँ 
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ड़ 


पर व्यतीत कर हूँ, जहाँ अनेकों ऋषि रह चुके हैं, जहाँ दर्शनशासत्र का 

जन्म हुआ था। परन्तु मित्रों, सम्भव है में यह सब 
१३308 उस ढंग से अब न फर सकूँ, जिस ढंग से मैंने पढले 

विचार कर रखा शा- मेरी जितनी इच्छा है कि मैं 
पूर्ण शान्ति में तथा बिना किसी के जाने हुए यहाँ रहूँ-लेकिन हाँ, 
इतनी आशा जरूर है तथा में प्रार्थना करता हूँ और विश्वास भी 
करता हूँ कि संक्षार करे अन्य सब रथानों को छोड़ मेरे जबिन के अन्तिम 
दिन यहीं व्यतीत होंगे। 


इस पवित्र प्रदेश के निवानी बन्धुओं, आपने मेरे पाश्चात्य देशों 

में किए हुए छोटे से काम के लिए जो सुंदर शब्द कहे हैं उसके लिए 

में आपएडे अनेक्वानेक्त धन्यवाद देता हूँ। परन्तु इस समय मेरा मत 

प्राच्य या पाथ्वात्य किसी देश के दार्य के सम्बन्ध में कुछ मी कहना 
हीं चाहता | 


यहाँ आते समय जेसे जेसे गिग्रिज की एक चोटी के बाद दूसरी 
चोटी मेरी हष्ठि के सामने आती गई तेसे तेसे मेरी कार्य करने की 
समस्त इच्छाएँ तथा भाव जो मेरे मस्तिष्क में वर्षों से भरे हुए थे पीरे 
धीरे शञ तनसे होने छगी ओर इस विषय पर बातचीत करने के बजाथ 
कि कण्ण कार्य हुआ है तथा भविष्य में क्या कार्य होगा भेर मन एक 
दम न अनन्त भाव की ओर ।शेंच गया जिसकी शिक्षा हमें गिरिशज 
हिमाण्य श्रद्व प देते रहे हैं; जो इस स्थान की वायु तक में मं हुआ 


है तथा जिसका नाद में आज भी यहाँ के कलकछ करने वाले धरनों 


थक 
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में सुनता हैँ और वह भाव हे-त्याम । / सर्वे वस्तु भयान्वितं भुवि झणां 
वैराग्यभवभियम्‌? अथीत्‌ इत संसार में प्रत्येक वस्तु में भय मरा है- 
यह भय केवल त्याग से ही दूर हो सकता है--इसीसे मनुष्य निर्भय हो 
सकता है। 


सचमुच, यह वेशग्य का ही स्थान है। मित्नो,अब आज समय भी 
कम है तथा परिस्थिति भी ऐंसी नहीं है कि मैं आप सभों से विस्तार- 
पूर्वीफ़ बोल सकूँ। अतएत्र में यदी कहकर अपना भाषण समाप्त करता 
हूँ कि गिरिराज हिम्ताय त्याग के सूचक हैं तथा वह सर्वोच्च शिक्षा 
जो हम विश्व को सदेव देते रहेंगे त्याग ही है। जिस प्रकार हमारे पूर्वज 
अपने जीवन के अन्त काल में यहाँ पर 'जिंचे हुए चछे आते थे उसी 
प्रकार भविष्य में पृथ्वी भर की शक्तिशाली आत्माएँ इस गिरिराज की ओर 
आकर्षित हो ऋर चड़ी आईँगी । यह उस समय होगा जब कि भिन्न 
पिन्न सम्प्रदयों के आपप्ष के झाढ़े नह हो जायेंगे, जब झुढ़ियों के 
सम्बन्ध के वैमनस्य नष्ट हों जायेगा, जब हमारे और तुम्हारे धर्म 
सम्बन्धी झगड़े पिछकुछ दूर हो जायेंगे तथा जब मनुष्यमात्र यह 
समझ लेगा कि केवल एक ही चिरतन धर्म हे और वह है स्वयं में 
परमेश्वर की अभ्ुभृति । और शेष जो कुछ है १ह सब व्यय है। आप 
देखेंगे ऐसे ही उच्च महात्मा यहाँ आएंगे | उन्हें यह ज्ञान होजायगा कि 
यह संध्षार एक धोखे की ठट्ढी है, यहाँ सब कुछ मिथ्या है और यदि कुछ 
सल्य है तो वह है ईश्वर की उपासना, केवल ईश्वर की उपासनी । 


मित्रो, यह आपकी कृपा है कि अपने मेरे एक विचार का जिक्र 
किया है और मेरा वह विचार इस स्थान पर एक आश्रम स्थापित कर ने 


धन 
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का है। मैंने शायद्‌ आप छोगों को यह बात काफी 
3०३ अत क्वा रूप ते समझा दी है कि यहाँ पर आश्रम की 
उद्देश्य । स्थापना क्‍यों की जाय तथा संसार में अन्य सब 

स्थानों को छोड़कर मैंने इसी स्थान को क्यों चना 
है, जहाँ से कि इस विश्वधर्म की शिक्षा का प्रसार हो सके | कारण 
स्पष्ट ही है कि इन पर्वतश्रेणियों के साथ हमारी हिन्द जाति के सुंदर 
संस्मरण सम्बन्धित हैं । यदि ये हिमालय पर्वत धार्मिक भारत के इति- 
हाप्त से पृथक कर दिये जाये तो शेष बहुत कम रह जायगा | अत 
यहीं पर पक्ष केन्द्र होना चाहिए--जो कर्मप्रधान न हो, वरच जान्ति 
का हो, ध्यान-धारणा का हो, जपयोग का हो । और मुझे पूर्ण आशा 
है कि एक न एक दिन ऐसा अवश्य होगा । में यह भी आशा क्षरता 
हूँ कि आप छोगों से फिर कभी ओर मिलूँगा जब आप और हम आपप्त 
में मिछ्कर अधिक बातें कर सकेंगे । अमी में इतना ही कहा हैँ कि 
आपने मेरे प्रति जो प्रेम-माव दिखलाया है उसके लिए मैं बढ़ा कृतज्ञ हू 
और में यह तो मानता हूँ कि आपने यह प्रेम तथा कृपा मुझ्न व्यक्ति 
के प्रति नहीं दिखाई है वरन एक ऐसे के प्रति बिखाई है जो हमारे 
प्राचीन हिन्दू धर्म का प्रतिनिधि हैं। हमारे इस धर्म की भावना हमारे 
ह॒ृदयों में सदैव बनी रहे । ईश्वर करें हम सब्र सर्वेव ऐसे ही शुद्ध बने 
रहे जैसे हम इस समय हैं तथा हमारे हृयों में अध्याल्मिकता के लिए 
उत्साह भी सदैव इतना ही ब्ीव रहे । 
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२१. वेदिक उपदेश-तालिक और 
व्यावहारिक 


जब स्वामीजी के अल्मोड़ा में ठहरने की अवधि सप्राप्त हो रहीं 
थी, उस्त समय उनके वहाँ के मित्रों ने उनसे प्रार्थना की कि आप कृपया 
एक भाषण हिन्दी में दें । स्वार्मीजी मे उनकी प्राथना पर विचार कर 
उन्हें अपनी स्वीकृति दे दी । हिन्दी भाषा में व्याख्यान देने का उनका 
बह पहला ही अवसर था। स्वापीजी ने पहले धीरे धीरे बोंढना शुरू 
किया परन्तु शीघ्र ही अपने विवय पर आ गए ओर थोड़ी ही देर में 
उन्होंने यह अनुभव क्िया कि जेसे जेते वे बोलते जाते थे पैसे वेसे 
उनके मुँह से उपयुक्त शब्द तथा वाक्य निकलते जाते थे। वहाँ पर 
कुछ उपस्थित छोग, जो शायद्‌ यह अनुमान करते थे हि हिन्दी भाषा 
में व्याख्यान देने में शब्शों की बद्ी कठिनाई पड़ती है, कहने छगे कि 
इस व्याख्यान में स्वामीजी की पूण विजय रही तथा उन्होंने अपने 
अधिकापपूर्ण भाषा के प्रयोग द्वारा यह सिद्ध कर दिखाया के हिन्दी 
भाषा में व्याख्यान देने के लिए शब्दों तथा मुहावरों का इतना अपूर्व 
कोष है जितना कभी सोचा भी नहीं जा सकृता था। इस भाषण का 
विषय था * चेदिक उपदेश-तात्विक और व्यावहारिक! । 


उसके उपरान्त स्वारमीजी ने एक भाषण इंग्लिश क्लब में अंग्रेजी 
में भी दिया था जिसका सार्मश इस प्रकार हैः-- 


छेद 


बैदिक उपदेश-सात्विक और व्यावहारिक 


पहले स्वामीमी ने इस बात का ऐतिहासिक वर्णन किया कि 
किसी जंगली जाति में उसके ईश्वर की उपासना किम प्रकार बढ़ी तथा 
वह जाति ज्यों ज्यों अन्य जातियों को जीतती गई त्यों त्यों उस इत्र 
की उपासना भी फेलती गई । इसके बाद उन्होंने वेदों $ रूप, विशेष- 
ताओं तथा उनकी शिक्षाओं का संक्षेप में वर्ण किया और फिर 
आत्मा के विषय पर कुछ प्रकाश ढाला | इसी सिलसिले में उन्होंने 
प्राश्चात्य ढंग की तुलना प्राच्य ढंग से की थीर यह बतलाया #ि पाश्चात्य 
प्रणाली घामिक तथा जीव सम्बन्धी रहस्यों का उत्तर बाह्य जगत में 
ढूँढने की चेष्टा करती है, जब कि प्राच्य प्रणाही इन सब बातों का 
समाधान बाह्म प्रकृति में न पाकर डप्ते अपनी अन्‍न्तरत्पा में ही ढूँढृ 
निकालने दी चेष्टा करती है । उन्होंने इस बात का ठीड ही दाबा 
पकिया के हिन्दू जाति को ही इस बात का गौरव है कि कवर उसी 
ने आभ्यम्तर अनुसन्धान-प्रणाढी ([708708760 क्षंए० ०6700 ) 
को खोज निकाछा और यह उपाय उस जाति की एक अपनी चीज़ 
तथा विशेषता है | उसी जाति ने मानव समाज को आध्यात्मिकता की 
अमृल्य निधि भी ही $ और यह सब उर्सी प्रणाली का फल है । 


स्वशावतः हैः विषय के बादू, जो |क्रिसी भी हिल्‍्दू को अत्यन्त 
प्रिय ऐ. रदभीमी अध्यात्तिक गुरु होने के नाते उस समय भानों 
आध्यतिप्ता की शिखर पर ही पहुँच गए जब वे आत्मा तथा इश्वर 
के सम्ब > की चर्चा करने छगे, जब यह दु्शाने छंग कि आत्मा ईइवर 
से < २ हो जाई के हिए कितनी छालायित रहती है तथा अन्त में 
कि .,॥ रश्कः के साथ एकरूप मो जाती है। और आश्चर्य की बात 


रू 
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ते यह है कि कुछ समय के लिए सचमुच एंसा ही भास हुआ कि वक्ता 
( स्वामीजी ), उनके शब्द, श्रोतागण तथा उन सबमें व्याप्त भाव मानों 
सब कुछ एकरूप हो गए हों | ऐसा कुछ ध्यान ही नहीं रह गया कि 
“मै” या “तू” अथवा “मेरा”? या “तिरा” कोई चीज है । छोटी छोटी 
टोलियाँ जो उस समय वहाँ एकत्रित हुई थीं कुछ समय के लिए अपने 
अलग अलग अस्तित्व को भूल गई तथा उत्त महान आचाये के आमृख 
से निकले हुए शब्दों द्वारा प्रचण्ड आध्यात्मिक तेज में एकरूप हो गईं; 
थे सब मानें चित्रलिखित-से रह गए। 


जिन लोगों को स्वामीजी के भाषण सुनने का बहुधा अवसर 
प्राप्त हुआ है उन्हें इस प्रकार के अन्य कई अवसरों का भी स्मरण हो 
आएगा जब कि स्वामी विवेकानन्द वास्तव में जिज्ञापु तथा ध्यानमग्म 
श्रोताओं के सम्मुख भाषण देते समय स्वयं ।4वेकानन्द नहीं रह जाते थे, 
श्रोताओं के सब प्रकार के भेद्‌ू-माव तथा व्यक्तित्व मानसपठ से विलीन 
हो जाते थे, नाम ओर रूप नह हो जाते थे तथा केवल बह सर्वब्यापी 
प्रबक्त भाव रह जाता था जिसमें श्रोता, वक्ता तथा उच्चारित शब्द बस 


हक 


एकरूप होकर रह जाते थे। 


दर्ज ००० #+. 2० ]4% ६७० जनक, 


बेर८ 


२२, भक्ति 


( सियालकोट में दिये गये हिन्दी व्याख्यान का आशय ) 


संसार में जितने घर्म हैं उनकी उपासना-प्रणाली में विभिन्नता होते 

हुए भी उनका प्रकृत रूप एक ही है। किसी किसी स्थान पर लोग मन्दिरों 
का निर्माण कर उन्हीं में उपासना करते हैं, कुछ 

29:4%278020 लोग आग्रि की उपासना करते हैं; किसी किसी स्थान 
हैं । में छोग मूर्ति-पूजा करते हैं तथा कितने ही आदी 
ईइवर के अस्तित्व में भी विश्वास नहीं करते । यह 

सब कुछ ठीक है, इन सब में प्रथक्ष भिन्नता विद्यमान है, किन्तु यदि प्रत्येक 
बल में व्यवह्ुत सच्ची कथाओं, उनके मूल तथ्य, उनके वास्ताविक प्तत्य 
के ऊपर विचार कर देखें, तो वे सर्वथा अमिन्न हैं । इस प्रकार के भी 
धर्म हैं जो ईइवरोपातना की आवश्यकता ही नहीं स्वीकार करते। 
यही क्‍या, वे ईश्वर का अस्तित्व मी नहीं मानते । किन्तु आप वेखेंगे, ये 
सभी धर्मावलम्बी साधु-महात्माओं की ईइवर की भाँति उपासना करते 
हैं। बौद्ध धर्म ही इस वात का प्रसिद्ध उदाहरण है । भक्ति प्भी पर्मो' 
में है, कहीं ईश्वर-माक्ति है तो कहीं महात्माओं के प्रति भक्ति का आविश 
है। समी जमह इस भक्ति रूपी उपासना का. प्रभाव देखा जाता है! 
ज्ञान-लाभ की अपेक्षा मक्ति-्ठाम करना सहज है। ज्ञान-ढाम करने में 
हद अभ्यास, अनुकुछ अवस्था आदि अनेक विषयों की आवश्यकता 
होती है; शरीर सर्वथा स्वस्थ एवं रोगशुल्य न होने से तथा मन सर्वथा 


ड२० 
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विषयानुरागराहित न होने से योग का अभ्यास नहीं क्रिया जा सकता 
किन्तु समी अवस्था नं के ढोग उड्डी स'ठता मे भक्ति-स्ताथना कर सकते 
हैं। भक्तिमार्ग के आचार्य शांडिल्य ऋषि ने कहा है कि इश्वर के प्रति 
अतिशय अनुराग को भक्ति कहते हैं । प्रह्ाइ ने भी यही बात कही है । 
यदि किसी व्यक्ति को एक दिन मोजन न पिले ता उसे महा कष्ट 
होगा । सन्तान की मृत्यु होने पर छोगों को कसी 
भक्ति अन्यान्य. यन्त्रणा होती है। जो मगवान के प्रकृत भक्त हैं, 
आम उनके भी प्राण भगवान के विरह में इसी प्रकार 
। क्लेशित होते हैं । भक्ति में यह बढ़ा गुण है कि 
अपतके द्वारा चित्त शुद्ध हो जाता ह और परमेश्वर के 

प्राति हृढ़ भक्ति होने से केवल उसी के द्वारा चित्त शुद्ध हो जाता है । 


: नाम्नामकारि बहुधा निजसवैशक्तिः', इत्यादि । 


है मगवन्‌ | आपके असंख्य नाम हैं ओर आपके प्रत्येक नाप 
# आपकी अनन्त शक्ति वर्तमान है। प्रत्येक थाभ का गम्भीर अर्थ है। 
आपके नाश उच्चारण करने के लिए स्थान, काल आदि ऊक्िती भी चौज्ञ 
का विचार करना आवहयक नहीं । जब मृत्यु, बिना रघान और काल 
का विज९ किए ही मनुष्य पर आक्रमण करती है, तो फिर ईश्वर के 


नाम का उच्चारण करने के लिए क्‍यों स्थान-काल के विचार की 
आवश्य+ ता होगी । * 


ईश्वर विभिन्न साधकों के द्वारा विभिन्न नामों से उपाप्तेत होते 
हैं, किन्तु यह भेद केवल दृष्ठिमाञ का है; वास्तव में कोई मेद्‌ नहीं 


छडफ 


भक्ति 


88. 


है। कुछ लोगों का विचार होता है दि मेरी ही सांधना-प्रणाडी अधिक 
कार्यकारी है, दूसरे अपनी साधता-प्रणाढ़ी को हा शीघ्र मुक्ति पने का 
सहज उपाय चताते हैं किन्तु याद दोनों दी ही गूल भित्ति का अनु- 
सन्धान किया जाय तो पता चढ़ेगा कि द्ानों ही एक ही प्रकार की 
हैं। शेष शिव को ही सर्वापेक्षा आधिक शक्तिशाली समझते हैं, वेष्णव 
विष्णु को ही सर्वशक्तिमान मानते हैं, देवी के उपाशकों के लिए देची 

दी जगत में सब से आवेक शक्तिशालिनी हैं, प्रत्येक 


पर उपासक अपने सिद्धान्त की अपेक्षा और किसी बात 
ही है। का विश्वास ही न करेगा, किन्तु यादि भनुष्य को 


स्थायी भक्ति की उपलब्धि करनी है तो उम्र यह 
द्वेष-बुद्धि एकजर्गी छोड़नी होगी | हेप भक्ति-पथ में महान प्रतिबन्धक 
है; जो मनुष्य उसे छोड़ सकेगा, वही इेइवा को पा सक्रेगा | देषभाव 
का त्याग होने पर इछ-निष्ठा की आवश्यंक्रता है । 


भक्त-श्रष्ठ हनुमान ने कहा हैः-- 


श्रीनाथे जानद्रीनाये अमेद) परमात्मनि । 
तथापि मम्म सर्वस्त॑ राम। कमललोंचनः ॥ 
--' मैं जानता हूँ जो लक्ष्मीपति हैं वही जानक्रीपति हैं, तथापि 
कमलछोचन राम ही मेरे सर्वस्व हैं । ' 


प्रत्यक्ष मनुष्य के भाव में भिन्नता है | मनुष्य का जन्म भर्तों की 
विभिन्नता ही में होता है| मनुष्य भाव की विधिन्नता का कर्म भी 
अतिक्रमण नहीं कर पाता | समस्त संसार किसी समय एक घर्मा* 
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बलम्बी नहीं हों सकता, इसका कारण यही भावों की विभिन्नता है। 
ईश्वर करें, जगत कभी भी एकघर्मीवरूम्वी न हों। यादें कभी ऐसा हो 
जाय तो संस्तार का सामझस्य नष्ट होकर विश्वेलल्लता आ जायेगी । अस्तु 
मनुष्य को अपनी ही प्रकृति का अनुम्तरण करना चाहिए | यदि मनुष्य 
को ऐसा गुरु मिल जाय, जो उसका भावानुयायी हो एवं उन्हीं भावों 
की पुष्टि करनेवाले उपदेश दे, तो वह मनुष्य उन्नति करने में समर्थ 

होगा उसको उन्हीं भावों के विकास की साध॑ना 
विभिनता करनी होंगी। जो व्यक्ति जिस पथ पर घचढने 
आवध्यक है। ही लि 0 

की इच्छा करे, उतते उसी पथ पर चलने देना चाहिए; 
किन्तु यादें हम उसे दूसरे मार्ग पर घस्रीठने का यत्न करेंगे तो उसमें जो 
ऋुछ तत्त्व है वह उसे भी खो बैठेगा, बह स्वथा अक्र्मण्थ हो जायेगा । 
जिस भाँति एक मनुष्य का मुँह दूसरे मनुष्य के मुँह से भिन्न होता है, 
उसी प्रकार एक मनुण्य की प्रकृति की इसरी की प्रकृति से भिन्न होती 
है। किसी मनुष्य को अपनी प्रकृति के ही अनुप्तार चलने देने में क्या 
आपत्ति है ) एक नदी एक ओर बहत्ती है, यादें उसके जऊू को एक 
खाई काटकर उसी ओर बहाया जाय तो उप्तका वेग ओर भी 
अधिक तेज हो जायेगा, किन्तु यादे स्वाभाविक प्रवाह की दिशा को 
बदूलाकर उसे दूसरी दिशा में प्रवाहित करने का यत्न किया जाय तो 
कोई फल न होगा; उसका स्रोत क्षीण हो जायेगा और प्रवाह भी कम 
हो जायेगा । यह जीवन एक बड़े महत्त्व की चीज़ है, इसे अपने भाव 
के अनुसार ही चलाना होंगा | जिस देश में सभी लोगों को एक ही मार्ग 
से चलाने का यत्न किया जाता हैं, वह वेश क्रमशः धर्महीन हो जाता 
है। मारतवर्ष में कमी भी ऐसी चेष्टा नहीं हुईं । विभिन्न धर्मों में कभी 


छशेश 


भक्ति 


बिगेध नहीं था, बरन्‌ प्रत्येक धर्म स्वाधीन भाव से अपना कार्य करता 
रहा इसीलिए यहाँ अभी तक प्रकृत घर्मम्ाव बना है। इस स्थान पर 
यह बात भी ध्यान में रखनी होगी कि विभिन्न धर्मों” में निम्नलिखित 
कारण से विरोध उत्पन्न होता है । एक मनुष्य यह विश्वास कर लेता हैं 
कि सत्य का मूलमन्त्र मेरे ही पास है ओर जो मुझ पर विश्वास नहीं 
करता वह मूर्ख है । दूसरा व्यक्ति पहिले को कपटी समझता है, कारण 
थादि वह कपटी न होता तो मेरी बातें क्‍यों न छुनता ! 


यदि ईश्वर की यह इच्छा होती [के सभी छोग एक ही धर्म का 
अवलम्बन करें तो इतने [विभिन्न धर्मा की उत्पत्ति 
विभिन्नता नद्दोने- किस माँति होती | क्या आप उस सर्वश्क्तिमान 
पर मनुष्य चिन्ता- ढ़ी इच्छा के विरुद्ध काम कर सकेंगे! सब लोगों 
शक्ति के अभाव ५ मु 
पशुतुल्य को एफधर्मावलम्धी बनाने के लिए अनेक प्रकार के 
हो जायेगा। उद्योग और चेष्टाएँ हुई किन्तु इससे कोई लाभ 
नहीं हुआ । तलवार के जोर से जिस स्थान पर हछोगों 
की एक्धर्मोवलम्धी बनाने की चेष्टा की गई, वहाँ भी एक ही घर में 
बस घम्मों की उत्पाते हो गई, इतिहास इस बात का प्रमाण है। समस्त 
संसार में किसी समय एक धर्म रह हीं नहीं सकता। जब विभिन्न 
शक्तियाँ मनुष्य के हृदय में क्रिया-प्रतिक्रिया करती हैं तभी वह चिन्ता 
करते में समर्थ होता है। यदि पिभिन्न शक्तियों ढी किया-प्रतिक्रिया 
न होती तो मनुष्य कुछ सोच ही न सकता; इतना ही क्यों, वह मनुष्य 
ही न कहां जा सकता । ' मत्त? धातु से मनुष्य शब्द बनता है; मनुष्य 
शब्द का अर्थ है मननश्ीक । मन की परिचालना न होने से चिन्ता- 
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शक्ति का भी छोप हो जायेगा । उस समय मनुष्य ओर एक साधारण 
प्ु में कोई अन्तर न रह जायेगा । ऐसे व्यक्ति को देखकर सब के 
हृदय में घणा का उद्रेक होगा । ईइवर करें, भारतवर्ष में कभी ऐसी 
अवस्था न उत्पन्न हो । 


अतएव मनुष्यत्व कायम रखने के लिए एकत्व में अनेकत्व की 
आवश्यकता है | सभी विषयों में इस अनेकृत्व या वैचिज्यन्श्क्षा की 
आवश्यकता है, कारण जितने दिन यह अनेकत्व रहेगा, उतने ही दिन 
जगत का अस्तित्व भी रहेगा । अनेकृत्व या वेचिउ्य कहने से अवश्य 
ही यह समझ में नहीं आता कि' उसमें भी छोड़े- 
बड़े का अन्तर है। माना कि सब एक समान ही 
हैं, तो भी इस वेचित्य के रहने में कोई बाधा नहीं 
है । सभी धर्मों में अच्छे लोग हैं। इसलिए सभी धर्म लोगों की श्रद्धा 
को अपनी और आकर्षित करेंगे, इसलिए किसी भी धर्म से घुणा करना 
उचित नहीं । 


धर्म आनाएरपूछत 
दोना चाहिए। 


यहाँ पर यह प्रश्न उठ सकता है--जो धर्म अन्याय की पृष्टि करे, 
बया उस घर्म के प्रति भी सम्तान दिखाना होगा ! अवश्य ही इस 
प्रश्ष का उत्तर नहीं? के छ्िवा दूसरा क्या हो सकता है ! ऐसे धर्म को 
जितना जरदी दूर किया जा सके उतना ही अच्छा है, कारण उससे 
लोगों का अमंगल ही होंगा। नीति के ऊपर ही सब धर्मों की मित्ति 
प्रतिष्ठित है, आचार को घर्म की अपेक्षा भी उच्च स्थान देना होगा । 
यहाँ पर यह भी समझ लेना चाहिए कि आचार का अर्थ बाह्य ओर 
आभ्यन्तारिक दोनों प्रकार की शुद्धि से है। जल तथा अन्यान्य शास्रोक्त 


ध््रे४ 


बस्तुओं के संयोग से शरीर-शुद्धि हो सकती है, आभ्यन्तर शुद्धि के 
।हढिए मिथ्या-भाषण, गुरापान एवं अन्य ग्हित कार्यों का त्याग करना हीगा। 
साथ ही परोपकार भी करना होगा । केवछ मद्यपान, चोरी, जूआ, झूठ 
बोलना आदि असत कार्यों के त्याम से ही क्वाम न चढेगा । इतना तो 
प्रत्येक मनुष्य का कर्तव्य है। इतना काने से मनुष्य किसी प्रशंसा 
का पात्र न हो सकेगा। अपने कर्तव्य-पालन के साथ साथ जिस भाँति 
दसरों का भी कल्याण हों, ऐसी चेष्टा करनी होगी । 


भक्ति 


अब में भोजन के नियम के सम्बन्ध में कुछ कहना चाहता हूँ। 

बस समय भोजन की समस्त प्राचीन विधियों का छोप हो गया है ; 
सल्ल छोगों में एक यही धारणा विय्रमान है कि 'इसके साथ मत खाओ, 
उसके साथ मत खाओ? । सेकड्ों वर्ष पूर्व भोजन सम्बन्धी जो सुन्दर 
नियम थे, उनके बदले आज केवल छुआछुत का नियम ही क्‍या है। 
शास्र भे भोजन हे तीन प्रकार क॑ दोष लिखे हैं।-जातिदोष--जो खाथ्र- 
पदार्थ स्वभाव से ही अशुद्ध हैं, जैसे प्याज लहसुन आदि । इनक़ों 
खाने से जातिदृष्ट खाद्य खाना हुआ; जो व्यक्ति इन चीजों को अधिकन्न 
पात्रा में खाता है उसे काम आधिक्र सताता है और वह ईश्वर तथा 
प्रनुष्य की दृष्टि में सब प्रकार के अत्तत्‌ कार्य करता 

आहार का है । (२) गन्बे तथा कीड़े-मकोढ़ों से दवृषित 
5७४ आहार की निमित्तदोष कहते हैं। इस दोष से 
छुटकारा पाने के लिए ऐसे स्थान में भोजन करना होगा जो खूब साफ 
सुथरा हो। (३) आश्रयदोष असत्‌ व्यक्ति से छुआ हुआ अच्छा 
ख़ाद्यपदार्थ मी त्याज्य हैं। कारण इस प्रकार का अन्न खाने से मन में 
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अपवित्र भाव पैदा होते हैं। ब्राह्मण की संतान होने पर भी यादि वह 
व्यक्ति रम्पट एवं कुकर्मी हो तो उत्तके हाथ का खाना उचित नहीं। 


इस समय इन सब बातों पर किसी का ध्यान नहीं है।इस 
समय तो सिर्फ इसी बात का हठ मोजूद है कि अपना आत्मीय स्वजन' 
न होने से उप्के हाथ का छुआ न खायँगे, चाहे वह व्यक्ति कितना हीं 
ज्ञानी या उपयुक्त पात्र क्यों न हो | इन सब नियमों 
जोक खिश तल क्वीड्िस माँति उपेक्षा होती है, हसका प्रत्यक्ष 
लेकर ही व्यक्त हैं। ,रमाण किसी हवाई की दृकान पर जाकर देखने 
से प्रिक्ष जायेगा । दिखाई पड़ेगा कि भक्खियाँ सब 
ओर भनमनाती हुई, सब चीजों पर बेठती हैं, रास्ते की मिट्ठी उद्धकर . 
मिठाई के ऊपर पढ़ती है और हलवाई के कपड़े इतने मैले हैं कि छूने 
मात्र से मछ लग जाती है । क्यों नहीं सच खरीदने वाले मिहकर 
कहते, “ दुकान में शीश्ा बिना लगाये हमलोंग मिठाई न खरीदेंगे |” 
ऐसा करने से मविखयाँ खाय पदार्थ पर न बैठ सकेगी एवं अपने पाथ 
हैजा तथा अन्यान्य पंक्रामक बीमारियों के कीठाण न छा सकेंगी। 
पहिले जनसंख्या कम थी; उस सप्तय जो नियम थे उन्हीं से काम चल: 
जाता था | इस समय लोकसख्या बढ गई है। ओर भी दूसेरे प्रक्रार के 
परिवर्तन हो गये हैं। इसलिए इन सब बविधयों में परिवर्तन करने के छिए 
हमें अच्छे अच्छे नियम बनाना चाहिए था; किन्तु हम उन्नाति न कर 
अबनति के मार्ग की ही औ! ऋमशः अग्रसर हुए हैं। भनुस्मृति में 
लिखा है, जल में थूकना न चाहिए, किन्तु हमछोंग क्‍या करते हैं। 
गद्भामी में मेला फेंकत हैं । इन सब बातों की विवेचना करने पर स्पष्ट 
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हे चैं+ 


ब्रतीत होता है कि बाह्य शौच ही विशेष आवश्यक्षता है। झा्रकाए 
भी इस बात को जानते थे, किन्तु हप समय इन पत्र पवित्र-अपावित 
विचारों का प्रकृत उद्देश्य लुप्त होगया है, इस उएपथ उसका आडम्बर 
सात्र शेष है। चोर, लम्पट, मतवाला, भयानक कैदी को हम्ढ़ोग जिना 
किसी चूँ चपड़ के जाति में छे लेंगे किन्तु यादे एक उच्च जातीय मनुष्य 
किसी नीच जातीय व्यक्ति के साथ, जो उससे किसी ताह 
खराब नहीं हे, बैठकर खाय, ते उत्ती समय जाति-व्युत कर दिया 
जायेगा। उसकी पवित्रता का कोई इस उपाय बाकी नहीं बचता । 
इसीलिए हमारे देश की इतनी हीन दशा हो गई है । अस्तु, बड़े स्पष्ठ 
समझ लेना चाहिए कि पापी के संसर्ग से पाप ओर साधु के संसर्ग से 
साधुता आती है ओर अमत्‌न-संसर्ग का दूर से ही परिहार बाह्य शौच है । 
अम्यन्तर शुद्धि और सी कठिन है।आम्यन्तारक शुद्धि के लिए प्रत्य 
भाषण, दाद्वि-सेवा, विपन्न ओर अभावग्रत्त व्यक्तियों की सक्षयता आदि 
की आवश्यकता है। 


क्या हम सद्गा ऐसा करते हैं ! कोई निर्धन मनुष्य किसी काम 
के लिए क्रिप्ती घनी व्यक्ति के मकान पर जाऊ उठते “उरीब परवर ? 
& हीन बन्धु ” आदि विशेषणों से विभूषित करता है, किन्तु बह धनी 
उम्र गरीब का गठा काटने के किए तैयार रहता है । अतएव ऐसे धनी 
व्यक्ति को गरीब परवर, द्वीनबन्धु कहना स्पष्ट झूठ है । किन्तु हम ऐसी 
बातें कहकर अपने मन को मालित करते हैं। इसीलिए शाज्रों में लिखा 
है कि यदि कोई ज्यक्ति बारह वर्ष तह सत्य माषणादि के हारा वित्त- 
झुद्धि करें और बारह वर्ष तक यदि उत्तके मन में कोई ख़ान बिचार न 
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है. प 


आवे, तो उसे वाकारीद्धि होगी--उत्तक मुँह से जो बात निकलेगी 
वही है| जायेगी। सत्य भाषण में पेप्ती ही अमोच 
शक्ति है ओर जिसने बाह्य ओर आभ्यन्तरिक शुद्धि 
की है वही भाक्ते का अधिकारी है । 


सत्यवादिता । 


भक्ति में भी ऐसी शाक्ते हे कि वह स्वयं मन को बहुत शुद्ध ऋर 
देती है। आप धर्म के सम्बन्ध में ही विचार कर देखिये तो आपको 
पता चलेगा कि सभी धर्मों में साक्ते की प्रधानता और बाह्य तथा 
अभ्यन्तरिक शुद्धि की आवश्यकता स्वीकृत करली है। गई तथापि थे 
किसी न किसी प्रकार से बाह्य शौच का अवरम्बन करते ही हैं। उन्हें 
भी मालूम हो गया है कि बाह्य शोच की कितनी आवश्यकता है । 
यहूदी, मुसलमान, ईसाई यथपि बाह्य झाद्धि के कट्टर विरोधी हैं, यथ्पि 
यदृदियों में मूर्तिपूजा निषिद् थी, तिस पर भी उनका एके मन्दिर 
था। उस मन्दिर में “ आर्क ” नामक एक सन्दृक रखी थी। उस 
सनन्‍्दुक के भीतर मूसा के दृस ईश्वरादेश रखे थे। इस सन्दूक के ऊपर 
विज्ञाल पक्षयुक्त दो स्वर्गीय दूतों की मूर्तियां बनी थीं, ओर उनके ठीक 
घीच में वें ईम्वर के आविभाव का दर्शन करते थे। बहुत दिन हुए 
यहूदियों का ममब्दिर नष्ठ हो गया है, किन्‍्तु उस 
प्राचीन धारणा पर नये नये मन्दिर बन सकते हैं । 
इस समय ईसाइयों की घर्म-पुस्तक इसी सनन्‍्वृक में रखी हैं। रोमन 
केथोलिक और यूनानी ईसाइयों में मूर्तिपूआ प्रचाहित है। वे ईसु फी 
मूर्ति और उनके मातापिता की मूर्ति की पूजा करते हैं । प्रोटेस्टरेन्टी 


प्रतिमा-पूजा । 


8२८ 


भक्ति 


में मूर्तिपूजा नहीं है, किन्तु थे भी ईश्वर को व्यक्तिविशिष समझकर 
उपासना करते हैं। यह भी मूर्तिपूजा का रूपान्तर मात्र है।पारसी और 
ईरानियों में अभ्निपूजा खूब प्रचालित है। मुसलमान अच्छे अच्छे फकीरों 
की पूजा करते हैं और नमाज के समय काबा की ओर मुँह करते हैं। 
यह सब देखकर जान पढ़ता है कि धर्मसाधना की प्रथमावस्था में मनुष्यों 
को कुछ बाह्य सहायताओं की आवश्यकता पड़ती है । जिस समय मन 
खूब शुद्ध हो जाता है, उप्त समय सूक्ष्म से सूक्ष्म विषयों में चित्त एकाम 
करना सम्भव हो सकता है । 

उत्तमों बह्मसद॒भावो ध्यानमावस्तु मध्यमः । 

स्तुतिजपो5धघमों भावों बाह्मपृनाघमाधमा ॥ 


अर्थात्‌--सर्वत्र बह्ा-द्र्शन सर्वोत्कृष्ट, ध्यान मध्यम, स्तुति और 
जप अधम और बाह्य पूजा अधमाघम है । 


किन्तु इस स्थान पर यह अच्छी तरह समझ लेना होगा कि 
बाह्पूजा के अधमाधम होने पर भी उसमें कोई पाप नहीं है । जो व्यक्ति 
जैसी धपाक्षना कर सकता है उसके लिए वहीं ठीक है। यदि उसे 
अपने पथ से निवृत्त किया' जाय, तो वह अपने कल्याण के लिए, अपने 
उद्देश्य की सिद्धि के लिए दूसरे किस मार्ग का अवलम्बन करेगा ! 
इसालिए जे मूतिपूजा करते हैं, उनकी निन्‍्दा करना उचित नहीं। बे 
उन्नति की भिस सीढी तक चढ़ चुके हैं, उनके लिए वही आवश्यक है । 
जो समर्थ हैं वे इन सब्र व्यक्तियों की उन्नते की चेंहा कर--उनसे 
अच्छे क्राम करवायें, किन्तु उपासना-प्रणाही को छेकर श्षगड़ा करनें 
की क्या आवश्यकता है 


४४५ 


आरत में विवेकानन्द 


परा भक्ति प्राप्त होने पर आत्मा देंह से पथक हो जाती है। कोई 

घन और कोई पुत्र की प्राप्ति के लिए ईश्वर की उपासनाकरता है। जो 

... उपासना करते हैं वे अपने को बड़ा धार्मिक समझते 

है? भक्त कनि हैं, किन्तु यह वास्तविक भाक्ते नहीं है--वे छोग भी 

धार्मिक नहीं है। अगर वे घुन लें कि अमुक स्थान 

में एक साधु आया है और वह तौंबे का सोना बनाता है, तो बृल के बृ 

मनुष्य वहाँ एकत्र हो जायेंगे, तिस्त पर भी वे अपने को धार्मिक कहने में 

लज्जित नहीं होते । पुत्रप्राति के छिए हईश्वरोपासना को भक्ति नहीं कह 

सकते | घनी होने के लिए हश्वरोपासना को भक्ति नहीं कह सकते । 

स्वरगछाभ के छिए ईश्वोपासना को भक्ति नहीं कह सकते । यहाँ तक 

कि नरक की यंत्रणा से छूटने के छिए की गई ईश्वरोपासना को भी 

भाक्ते नहीं कह सकते। कामना से कभी भाक्ति की उत्पत्ति नहीं हो 
सकती । वे ही वस्तुतः धार्मिक हैं, जो फह सकते हैं,--- 


न घने न जनं न च एुन्द्रीं 
कृवितां वा जमदीश कामये । 
मम्र जन्मनि जन्मनीश्यरे 

भवताद्धक्तिरहेतुकी त्वयि ॥ 


अथोत, है जगदीश्वर | में घन, जन, परम सुँद्री श्री अथवा 
धाण्डित्य कुछ भी नहीं चाहता । हे ईश्वर ! में प्रत्येक जन्म में आपकी 
अंहेतुकी माक्ति चाहता हूँ । 


ड४० 


भक्ति 


जिस समय यह अवस्था प्राप्त होती हे उस समय मनुष्य सब चीजों 
में ईश्वर को ही देखने लगता है। उसी समय उसे पूर्ण भक्ति प्राप्त 
होती है। उसी समय वह ब्राह्मण से लेकर चाण्डाछ तक़ में विष्णु का 
अवतार देखता है । तब यह सभी छोगों को इंश्वर के अतिरिक्त कुछ 
दुछरा नहीं समझता, केवल उसी सप्तय वह अपने को हीन से हीन 
समझकर वास्तावेक भक्त की भाँति ईश्वर की उपासना करता है। उस 
समय उसे बाह्य अनुष्ठान एवं तीर्थयात्रा आदि की प्रवृत्ति नहीं रह 
जाती--वह प्रत्येक मनुष्य को ही देवता समझता है। 


हमलोगों के शासन में मक्ति का नाना प्रकार से वर्णन किया गया है । 
किन्तु जब तक हमारे हृदय में भक्ति-प्रात्ति के लिए यथार्थ व्याकृछता 
शासक सके फे नहीं होती, तंत्र तक हम उसके किसी भी प्रकृत तत्त्व 
अवखामेद और... की ठीक तरह से हृदयंगम करने में समर्थ नहीं हो 
उनका अक्षत सकते । उदाहरण के लिए हम ईश्वर को अपना 
तात्पयें । पिता कहते हैं। उसे पिता शब्द क्‍यों कहे ! पिता का सदा 
जो अर्थ होता है, वह ईश्वर के लिए व्यवद्तत नहीं हो सकता। ईश्वर को 
कहने में भी यही आपत्ति है किन्तु यद्दि हम इन दो शब्दों के वास्तावेक 
अर्थ की आलोचना करें तो जान पद्ेंगा कि इन दोनों शब्दों में यथार्थ 
साथकता है। ये दोनों शब्द अत्यन्त प्रेमपूर्ण हैं। सच्चे धार्मिक ईम्वर 
को अपने प्राणों से मी अधिक प्यार करते हैं, इसलिए वे उसे माल्वा- 
पिता कहें बिना नहीं रह सकते | रासछीला में भक्त का प्रकृत भांध व्यक्त 
हुआ है, कारण संसार में स््री-पुरुष के प्रेम से आविक प्रवक्व कोई वूसरा 
प्रेम नहीं हो सकता । जिस जगह हस प्रकार का प्रवक अनुराग होमा, 


दर 


भारत में विवेकानन्द 


वहाँ कोई भय, कोई वासना या कोई आमाक्ति नहीं रह सकती, केबल 
एक अछेय बन्धन दोनों को तन्‍्मय कर देता है । माता-पिता के प्रति 
सन्‍्तान का जो प्रेम है वह भमय-मिश्रित है, कारण उनके प्रति उसका 
श्रद्धाभाव होता है | ईश्वर सृष्टि कं या न करेँ, वह हमारी रक्षा करें या 
न करें, यह सव जानकर हमें क्या लाभ होगा! वे हम लोगों के 
प्रियतत, आराध्य-देवता हैं, अतः भय के भाव को छोड़कर हमें 
उनकी उपासना करनी चाहिए। जिप्त समय मनुष्य की सब वासनाएँ 
मिट जाती हैं, जिस समय वह ओर किसी विषय की चिन्ता नहीं 
करता, जिस समय वह ईश्वर के लिए पागल हो जाता है, उसी समय 
मनुष्य ईश्वर से वस्तुतः प्रेम करता है। सांसारिक प्रेमी जिस भाँति 
अपने प्रियतम से प्रेम करते है, उसी प्रकार हमें ईश्वर से भी प्रेस करना 
होगा । कृष्ण स्वर्य ईश्वर थे, राधा उनके प्रेम में पागछ थीं। जैन 
पुष्तकों में राधा-कृष्ण की प्रेमकथाएँ वर्णित हैं, उन्हें पदिये तो पता 
चढेगा कि इश्वर से कैसे प्रेत करना चाहिए । डिन्‍्तु इस अपूर्ब प्रेम के 
तत्व को कौन समझ सकेगा ? बहुत से ऐसे मनुष्य हैं जिनका हृदय 
पाप से परिपूर्ण हे, वे नहीं जानते कि पवित्रता या नीति किसे कहते 
हैं। वे क्‍या इस तत्वों को समझ सकते हैं ! वे किसी भाँति इन तत्वों 
को समझ ही नहीं सकते। जिस समय मन से सारी असत्‌ चिन्ताएँ 
दूर कर दी जाती हैं, उस समय वे मूर्ख होने पर भी शास्त्र की आति 
जठिल समस्याओं के रहस्य को समझने मेँ समर्थ होते हैं । किन्तु इस 
प्रकार के मनुष्य संसार में कितने हैं या हो सकृते हैं ! 


धेद्ष२ 


भक्ति 


ऐसा कोई धर्म नहीं है अंत बुरे छोग बदनाम न कर देँ। ज्ञान 
की दोहाई लेकर ढोंग अनायास ही कह देते हैं कि आत्मा जिम समय 
देह से सम्पूर्णतया एथक्‌ हो जाती है, उस समय देह चाहे जो करे, 
े आत्मा उस कार्य में लिप्त नहीं हो सकती । यदि 
2०5९३ कक लोग ठीक तरह से धर्म का अनुसरण करते तो 
तद॒भोवलम्धी हिन्दू, मुपत्मान, ईसाई अथवा कोई भी दूसरा 
असत्‌ छोगों के. धर्मावलम्पी क्‍यों न हो, सभी पवित्रता के अवतार- 
कप हैं। . सवरूप होते किन्तु प्रकृति घुरी होने से मनुष्य भी 
बुरा हो जाता है और मनुष्य भी अपनी प्रक्कृति के 
अनुस्तार परिचालित होते हैं। यह अस्वीकार नहीं किया जा सकता, 
किन्तु सब धर्मों में असाधृ छोगों की संख्या आधिक होने पर भी कितने 
ही मनुष्य ऐसे भी हैं जो ईश्वर का नाम सुनते ही उन्मत हो जाते 
हैं-- ईश्वर का भुणगान कीतन करते करते जिनकी आँखों से प्रेमाश्न की 
प्रब्ठ धारा बहने लगती है, वे ही सच्चे भक्त हैं। 


भक्ति की प्रथम अवस्था में लोग ईश्वर को मालिक और अपने 

को गुलाम समझते हैं। वे कहते हैं, धन्य पिता ! आज तूनें मुझे दो 
पेसे दिये हैं, इसालिए तुझे धन्यवाद देता हैँ। कुछ ऐसा भी कहते 
हैं हे इश्वर । भरण-पोषण के लिए आहार दो ।” दूसरे कहते हैं, हे 
प्रमा ' इन कारणों से हम तुम्हारे बढ़े कुंतज्ञ हैं ।' इस प्रकार के भावों 
को एकदम छोड़ बेना चाहिए। शात्न में छिखा है 

2३ प्रेम, जगत में एक आकर्षणी शक्ति है। उसी आकर्षणी 
शक्ति फे कारण सूर्य, चन्द्र एवं अन्यान्य सभी 


धरे ह 


सारत में विवेकानन्द 


चीजें विचरण करती हैं । यही आकर्षणी शक्ति ईश्व/ है। इस संसार 
की अच्छी या बुरी सभी चीजे इश्वराभिपुख चढती हैं। ४मारे जीवन 
की सारी घटनाएँ, अच्छी या बुरी, हमें उश्तीकी ओर ले जाती हैं | एक 
मनुष्य ने दूसरे का अपने स्वार्थ के छिए खून क्रिया | जो कुछ भी हो, 
अपने लिए हो या दूसरों फे लिए हो, प्रेम ही इत्त कार्य का पूल है। 
खराब हो या अच्छा हो, प्रेम ही सब चीज़ों का प्रेरक है। शेर जब बकरी 
के बच्चे को मारता है, तत्र वह अपनी या अपने बच्चे की भू्व मिटाने 
के किए ऐसा करता है । यदि पूछा जाय $व९ क्या है, तो उत्तर होगा, 
इइवर प्रेम का अवतार है। सदा सब अपराधों को क्षमा करने फे छिए 
प्रसतुत, अनादि, अनन्त ईश्वर प्रत्येक्त वस्तु में वियमान ऐ । उसकी 
प्राप्ति के लिए किसी निर्दिष्ठ साधना-अणाली का अनुष्ठान करमा या न 
करना उनका अभिप्राय नहीं है | छोग ज्ञान या शज्ञानमाव रे उत्तकी 
और जाते हैं । पति की परमामुरागिणी स्री नहीं जानती उसके पति में 
भी वही महा आकर्षणी-शक्ति है, वही उसको अपने स्वामी क्री ओर हूँ 
जाती है| हमारे उपास्य केवल यही प्रेम के ईश्वर हैं। जब तक हम उसे 
स्रष्ट, पालनकर्ता आदि समझते हैं, तब तक उसकी बाह्य पूजा आदि 
की आवश्यकता है, किन्तु जिस समय इन सारी भावनाओं का 
प्रर्त्याग करके उसे प्रेम का अवतार समझते हैं एवं सर वस्तु में उसे 
और उसमें सब वस्तु को देखते हैं, उसी सम्य हमें स्थायी भाक्ति प्राप्त 
होती है। 


(8 


२३. हिन्दृधम के साधारण आधार 


(सन्‌ १4९७ में लाहोर में दिया हुआ भाषण ) 


यह वही भूमे है, जो पवित्र आयवितं में भी पविन्रतम मानी 

जाती है, यह वही बह्मावर्त है, जिसका हमारे महर्षि मनु ने उल्लेख 
फिया.है। यह वही भूमि है जहाँ से अध्यात्म-प्राति करने की प्रवक् 
आकांक्षा तथा प्रबल अनुराग-स्रोत का उद्गम हुआ है। उसी स्रोत ने 
आगे चलकर संसार को प्लावित कर दिया और ड्तिहास इस बात का 
साक्षी हे। यह वही भूमि है, जहाँ इसकी वेगवत्ती नदियों की तरह 
आध्याक्तिक महत्वाकांक्षाएँ उत्पन्न हुई हैं ओर सबने एकत्र होकर शक्ति 
का संग्रह किया है तथा अन्त में सारे संसार के अन्दर फैलफर गम्भीर 
नाद से अपनी महती शाक्तियों की घोषणा की है। यह बही वौर-भूमि है, 
जिसने भारत पर होनेवाले बाहरी असभ्य झत्रुओं के आक्रमणों को, 
सबसे पहले अपनी छाती पर सह लिया है। यह वही 

पृष्यभूमि महावर्त। भूमि है, जिसने इतने ढु/स-क्ों और यातना-यं्न- 
णाओं को भी सहकर अपना गोरव, अपना तेज नहीं गैवाया है। यहीं 
पर अपेक्षाकृत आधुनिक समय में दयाहु नानक शाह ने प्रकट होकर 
अपूर्व विशवप्रेम का प्रचार किया है। यह वही झूम है; जहाँ उस महा- 
मना व्यक्ति के विद्याल वक्ष/स्थल के द्वार खुले थे, और वे दोनों भुनाएँ 
फैडाकर समय संसार को--केवल हिन्दुओं को ही नहीं, मुधलप्रानों 
तक को-गढे हगाने के लिए दोद़े थे । यहीं पर हमारी जाति के अन्तिम, 
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न्तु महामहिमान्वत, वीर गोविन्द्रर्सिह ने जन्म हछिया था, जिन्होंने 
मे के छिए अपना --और अपने प्राणों से बढ़कर प्रियजनों का--खून 
हाया । इतना ही नहीं, जिनके लिए उन्होंने यह खून की नद्दी बहाई, 
जब वे ही उनसे अछम हो गये, तब मर्माहत सिंह की तरह द्वाक्षिणात्य 
की ओर चले गये; वहाँ निर्मेन वन में वासकर, देश के प्रति एक भी 
अभिशाप-वचन उच्चारित न कर, तनिक भी असन्तोध प्रकट न कर 
शान्ति के साथ इस लोक से प्रयाण कर गये । 
है पत्ननद की सन्‍्तानों । यहाँ, अपने इत्त प्राचीन देश में, में 
तुम्हांर आगे उपदेशक की तरह खड़ा नहीं हुआ हूँ। 
8 हा तुम्हें शिक्षा देने योग्य शान मेरे पास बहुत ही थोड़ा 
आया हूँ। है। में देश के पू्वीय हिह्से | इस पश्चितती हिस्सि 
के भाइयों से बातचीत करने--यहाँ वहां के भावों 
का मिछान करसे--के लिए आया हूँ। में यहाँ ओर वहाँ को विभिन्न- 
ताओं को देखने नहीं आया हैँ, वरन में यह खोजने आया हूँ ॥# यहाँ 
और वहाँ की मिलन-भूमि कौनसी है ! मैं यहाँ आया हूँ, यह जानने के 
लिए कि वह कोनसा आधार है जिसके ऊपर हम-आप सदा के लिए 
एक सूत्र में बंध कर रह सरकेंगे--किस नींव पर प्रातिछित होने पर, जो 
वाणी में अनन्त काल से आशा की वार्ता सुना रही है, वह प्रत्रक से 
प्रबह्लतर हो सकेगी । मैं आप लोगों के पात्त आया हूँ, किसी चीज़ 
के गढ़ने के विषय में राय-मशवरा करने, न कि किस्ती चीज़ को 
तोइने-फोड़ने की राय देने । 
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समालोचनाओं का जमाना अब नहीं है। अब हम ढोंग कोई 

चीज़ तैयार करने के लिए राह देस रहे हैं। संसार में समालोचना करने 
का, बालक बढ़ी तीखी समालोचना करने का मौका 

70४20 आता जुरूर है पर वह बहुत ही थोड़े समय के लिए 
गदन है| आता है। अनन्त काल के लिए कार्य है संगठन- 
उन्नति की चेष्टा करना, केवल समाठोचना अथवा 

विनाश करना नहीं। पिछले सो वर्षों से हमारे भारतवर्ष में समा- 
लोचनाओं की बाढ-सी आ गई है। पाश्चात्य देश की नई वैज्ञानिक 
रोशनी से हमारे यहाँ के गली-कृचे ओर कोने ही अन्यान्य जगहों से 
आधिक आकर्षक हो रहे हैं । स्वभावतः वेश में सर्वत्र सत्य और न्याया- 
नुरागी श्रेष्ठ महात्माओं का उत्थान हुआ। उनके हृदय में अपार स्वंदेश- 
प्रेस और अपने धर्म तथा ईश्वर पर प्रबक्ठ अनुराग विद्यमान था ही, और 
चूँकि इन महात्माओं क्रा अपने वेश के प्रति--अपने धर्म के प्रति-- 
बहुत गहरा प्रेम हुआ, वे चुपचाप नहीं रह सके । उन्होंने जो कुछ बुरा 
देखा, उत्तकी बढ़ी कड़ी स॑ंपरलोचना करनी शुरू कर दी । अतीत काछ 
के इन महात्माओं को धन्यवाद है--उन्होंने देशवांतियों का बहुत बड़ा 
उपकार ॥क्िया है, परन्तु वर्ततान समय हमें पुकारकर कह रहा है-- 
यथेष्ट समालोचना हो चुकी, दोष दिखाने का काम बहुत ही चुका । 
अब उसका काम नहीं है । अब काम है संगठन करने का--अपनी सारी 
बिखरी हुई शक्तियों को केन्द्रीसूत करने का ओर उसी सम्मिद्ठित शक्ति 
की सहायता से, जिस जाति फी प्रमति अवरुद्ध हों रही है, उसे आगे 
बढ़ाने का । घर की सफाई का काम हो चुका है, अब उसमे रहने 
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की आवश्यकता है। आर्यप्तन्‍्तानो, रास्ता साफ हों गया दै--अब्र 
तुम आगे बढ़ो । 


प्यारे भाइयों | आपके सामने आने का मेरा उद्देश्य यही है और 

मैं आरम्म में ही आपसे कह देना चाहता हूँ कि मैं किसी दृछबन्दी पा 
सम्प्रदाय-विशेष का व्यक्ति नहीं हूँ । मेरी नजरों में समी समाज और 
सम्प्रदाय महान हैं । में उन सबको प्रेम की हृष्ठि से देखता हूँ, और 
जीवन भर में इसी चेष्ठा में रहा हूँ कि उनमें कौनसी बात अच्छी और 
सच्ची है। अत्तरव मेरा विचार यह है कि आज की रात में आप छोगों 
के आगे कुछ ऐसी बातें रखूँगा जिन पर हम सभी एकमत हैं; याद सम्भव 
हुआ, तो हम कोई ऐसी सम्मिलन-भूमि भी ढूँढः निकालने की चेष्ठा 
करेंगे, और यदि ईश्वर की कृपा से हमें वह भुमि प्राप्त हो गई, तो, हमें 
फौरन उस पर पहुँचकर काम शुरू करना होगा । 

हिन्दू हम हिन्दू हैं । में इस 'हिन्दः शब्द का कोई बुरा 
अर्थ नहीं लगाता ओर जो छोग इस शब्द का कुछ बुरा अर्थ समझते हैं, 
उनसे में सहमत भी नहीं हूँ। पुराने जमाने में इस हिन्दू शब्द से पिन्धु- 
नद के उस पार रहनेवालें का अर्थ समझा जाता था। आज जो छोग 
हमें घणा की दृष्टि से देखते हैं; उनमें से बहुतेरे इस ब्ञब्द का बुरा अर्थ 
किया करते हैं, पर नाम के अच्छा या बुरा होने से कुछ आता-जाता 
नहीं। इसकी अच्छाई या बुराई पूरी तरह से हम छोगों पर ही निर्भर 
करती है | हिन्दू नाभ का सब तरह से महत्त्वपृण् होना और सब्र प्रकार 
से आध्यात्मिक विषय का द्ोतक होना अथवा उप्तका सदा घ॒ृणासूचक 
बना रहना, पद-दालित, धर ओर उससे पराजित जाति का बोध होना,, 


ड्ढद 


हिन्द्ूधम के साधारण आधार 


दोनों ही ज्ञातें एमारे ऊपर ही निर्भर करती हैं। अब यदि (हिन्दू? नाम से 
कोई बुरा समझा जाता है, तो समझा जाने दो | आओ, हम अपने कार्यों 
और आचरणों & दुनिया को यह दिखाने को तैयार हो जाये ।# समग्र 
संसार की कोह भी भाषा इससे ऊँचा, इसमे महान शब्दु का आविष्कार 
ही नहीं कर सकी है। जिन सिद्धान्तों और नीतियों के द्वाश मे 
जीवन परिचालित होता है, उनमें ऐप. एक तो यह है कि मैं कमी अपने 
पूर्व-पुरुष को याद्‌ करके छज्जित नहीं होता हूँ। संसार में जितने भी 
बड़े बड़े अहड्ढारी पैदा हुए हैं, में मी उन्हीं में प्रे एक हूँ, पर में स्पष्ट 
शब्दों में यह बताये देता हूँ, मेरा वह अहड्भगर अपने पूर्व-पुरुषों के कागण 
है | मैंने जितना ही अधिक अपने अतीत काछ की बातों का अध्ययन 
किया है, जितनी दूर तक पीछे की ओर देखा है, उतना ही आधिक 
मेरे हृदय में पूर्व-पुरुषों का गाँगव उत्पन्न हुआ है, इसी ने मुझे हृढ़ 
अविचल विश्वात्त और साहस प्रदान किया है, इसीने मुझे धूछ से उठाकर 
अपने महान पूर्व-पुरुषों के महान उद्देश्यों को कार्यकूप में परिणत 
करने के छिए खड़ा किया है। उन्हीं प्राचीन आयों की सन्तानों ! 
इैशवर की कृपा से तुम्हारे दृदयों में मी वह अहंड्डपर उत्पन्न हो कि वह 
तुम्हारे खून के साथ मिल जाये और तुम्हारे जीवन का अड्भ बन जाये, 
उसके द्वारा समग्र संसार का कल्याण साथित हो [ 


भद्गपुरुषों |! हम सत्र लोगों की मिलन-भूमि कहाँ है ! हमारे 
जातीय जीवन की नींव क्या है | इस बात का पता छगने की चेष्ठा 
करने के पहले हमें एक बात याद रखनी ही पद़ेगी । जिस्त तरह प्रत्येक 
मनुष्य का व्यक्तित्व होता है, ठीक उर्सी तरह प्रत्येक जाति का मी 
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एक-एक व्यक्तित्व होता है। जिम प्रकार एक आबमी का दूसरे आदमी 
के साथ कुछ विषयों में अन्तर होता है--प्रत्येक व्यक्ति में कुछ न कुछ 
विशेषता होती है, उस्ती प्रक्रार प्रत्येक नाति का वूसरी जाति के साथ 
कुछ-न-कुछ पार्थक्य होता है। ओर जिस प्रकार हरएक आवृमी को 
प्रकृति का कोई-न-कोह उद्देश्य सिद्ध करना पड़ता है--अपने पूर्वक्ृत , 
कुमों के फल के अनुसार चलना ही पढ़ता है, उसी तरह प्रत्येक जाति 
को भी ठीक उसी तरह किसी एक देव-निर्दिष्ट पथ का अनुसरण करना 
पड़ता है, प्रत्येक्ष जाति को कोई सन्देश घोषित 
करना पड़ता है और प्रत्येक जाति को किसी-न- 
किसी व्रत का उद्यापम करना पड़ता है। अतएब 
सब्रसे पहले हमें यह जानना चाहिए कि हमारा वत क्‍या है। विधाता 
ने किस उद्देश्य की सिद्धि के लिए इसकी सृष्टि की है, यह भी जानना 
होगा । भिन्न-भिन्न जातियों की उन्नाते और अधिकार में इसका स्थान 
कहाँ है तथा अन्यान्य जातियों की एकतान सद्भीत-ध्वनि में यह 
कोनसा सुर भरेगा, यह भी जानना होगा | हम छोग लड़कपन में भी 
कहानी सुना करते थे कि कुछ साँपों के माथे में माणे होंती है| तुम 
उम्र साँप को लेकर जो चाहों, कर सकते हो; पर जब तक उसके माथे 
में माणि रहेगी, तब तक तुम उसे मार नहीं सकते | हम ढोगों ने 
किस्से कहानियों में राक्षत्रों की भी बहुतेरी बाते घुनी हैं । कहते हैं, 
राक्ष्ों के प्राण *हीरामन तोते” के कछेजे के अन्द्र बन्द रहते थे । 
जब तक उस ' हीरामन तेोते ” की जान में जान रहती थी, तब तक उम्र 
राक्षत या राक्षस का बालू मी बॉका नहीं होता था | कोई उसे टुकड़े- 
टुकड़े करके काठ डालें, चाहें जो करे, पर तोते के जीते-जी कोई 


हमारा जातीयत्व 
किसमें है ! 
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उसे मार नहीं सकता था। जातियों के विषय में भी यही भात ३, जाति 
वेशेष का जीवन भी ठीक उसी प्रकार मानों किसी चीज भे छिपा हुआ 
'हता है; वहीं उत्त जाति की जातीयता रहती ऐै। जब तक उस भुप्त- 
धथाव पर चोठ नहीं पड़ती; तेगर तक उत्तकी मृत्यु नहीं होती । इसी 
तत्त्व के प्रकाश से, हम संसार के इतिहास की सर्वाधिक आश्चर्यपूण 
अनोखी घटना को भी मल्ी-मौति देख और जान सकते हैं। अम्तभ्थ- 
बबर जातियों के आक्रमणों की असंख्य लहरें हमारी इस जाति के माथे 
रु से चली गई हैं। सेकड़ों वर्ष तक भारतवर्ष के आकाश में “ अछ्ा 
| अकबर! ” की आवाज गूजती रही है और शायद ऐसा कोई हिन्दू 
गहीं होगा, जिसे पलपल मृत्यु की आशंका न होती रही हो ! संसार के 
हतिहासत में जितने प्रतिद्ध-प्मिद्ध देश हैँ, उनमें सबसे आधिक दुःख- 
कष्ट और अत्याचार इसी देश ने सहे हैं । तों भी हम छोग जेस पहले 
ये, आज भी एक प्रकार वैसे ही हैं, अब भी हम नई विपत्ति का 
प्ामना करने को तेयार हैं। यही नहीं--आज हम केवक अपने आप 
है बेद्वाग हैं, ऐसा नहीं--बाल्कि हम यहाँ से बाहर जाऋर अपने भावों 
का प्रचार करने तक को तैयार हैं। इस बात के लक्षण साफ विखाई 
हैं रहे हैं ओर यही जीवन का चिह्न है। आज हम देखते हैं कि हमारे 
यहाँ के विचार और भाव केबठ भारतवर्ष के भीतर ही बन्द नहीं हैं; 
बल्कि हम चाहें या न चाहें, वें बाहर जाकर ओरगें के साहित्य में प्रवेश 
ऋर रहे हैं। केवछ इतना ही नहीं, कहीं कहीं तो भारतीय विचार 
और भाव गुरु का सा श्रेष्ठ आसन मी पाते हैं। इसका कारण यह है 
के मानव-समांज का सन जिन विषयों को केकर उलझा रहता है; 
उनमें सर्वश्रेष्ठ और सर्वोच्च विषय--धर्म और दर्शन ही--भारत की ओर 


छ५र 
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से मरे पंसार की उन्नाति के लिए एक बड़ा भारी दान है । 

हमारे पूर्व-पुरुषों ने और-ओऔर कितने ही विषयों की ओर मीं 
ध्यान दिया था--भीरों की तरह उन छोमों ने भी बाह्य जगत कर) 
रहस्य उद्धघाटन करने की चेष्ठा की थी | हम सभी यह बात जानते हैं 
कि उनका अद्भुत शक्तिशाली मास्तिष्क यदि चाहता, तो इस बाह्य 
जगत की उन्नति में ऐसी कितनी ही अद्भुत वस्तुओं का आविष्कार 
करता, जिनकी आज भी छोग कल्पना नहीं कर सकते । पर उन्होंने 
ओ डँचे पहुँचने के लिए उस रास्ते को छोड़ दिया | बेदों के भीतर से 
हमें उत्ती महान विधय की प्रतिध्वनि सुनाई देती है--- 

४ सा प्रा यथा तदक्षरमधरिगम्यते “?* 


अर्थात्‌ * परा विद्या उसे कहते हैं, निम्नकें द्वारा वह अधिनाशी परम 
पुरुष प्राप्त होता हैं। ” यह परिवर्तनशीछ, अश्ञाशवत, प्रकृति-सम्बन्धी 
विया, मुत्यु-हुःख-शोक पूर्ण इस जगत की चाहे जेसी बड़ी विया क्‍यों न 
ही, पर जो अपग्णिमी हैं, आनन्दमय हैं, जो शान्ति के आकर हैं, 
जिनफे सिवा और कहीं सारे दुःखों का अन्त नहीं होता, केवछ एक उन्हीं 
को ज्ञान लेने वाही विया हमारे पूर्व-पुरुषों की गय में सर्वश्रेष्ठ विद्या है । 

५ जो हो, यदि वे चाहते, तो आसानी से वह विद्या 
रन कस ओर बह विज्ञान आविष्कृत कर सकते थे, जिससे 
की उन्नवि कर... केंवछ भोजन वच्ध म्रिक्ता हे,--वह विज्ञान, जो 
सकते ये, परन्तु हमें अपने साथियों और पड़ौसियों को परानित 
सनम जी + कर उन पर अपना प्रमुत्व स्थावित करने की शिक्षा 
सें मनोनिवेश देता हे--जों बलवानों को दुबछ पर अत्याचार 
किया | करने का उपाय बताता है; परन्तु इंश्वर की परफत 
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फरृपा से उस ओर उनका ध्यान नहीं गया --उन्होंने बिलकुल दुसग ही 
रास्ता पकड़ लिया । यह राष्ता पहले वाले से हजार गुना उत्तम था, 
हजार गुना आनन्दमय था। इस रास्ते को पकड़कर वे ऐसी एक! ग्रता 
और एकनिष्ठा से आगे बढ़े कि अब वही हमारा जातीय विशेषत्व बन 
गया है--हजारों वर्ष से लगातार पिता से पुत्र को उत्तराधकर-स्वरूप 
प्राप्त होता हुआ अब हमारे जातीय जीवन का अड्भः हो गया है, हमारी 
धमनियों में बहनेवाले रक्त फी प्रत्येक बूँद में मिल गया है, हमारे स्वथाव 
के समान हो गया है--यहाँ तक कि अब “धर्म? और “ हिन्दू ' इस 
दोनों शब्दों से एक ही अर्थ का बोध होता है। यही हमारी जातीय 
विशेषता है, इसमें चोट पहुँचाना अश्नम्भव है। असम्य -बर्बर-जातिया 
तलवार ओर बन्दूकों के सहारे बर्भर धर्मों को लेकर आई हैं; पा उनमें 
से कोई भी सॉप के माथे की उस मणि को छू नहीं सकी हँ--कोई भी 
उम्त जातीय जीवन के ' हीराप्नन तीते ? को मार नहीं सकी हैं । अतएव 
यही हमारी जाति फी जीवनी शक्ति हैं, और जब तक इप्त पर चोट 
नहीं पहुँच पाती, तब तक संसार की कोई बड़ो-से-बड़ी शाक्ति भी हमारा 
बिनाश नहीं कर सकती । जब तक हम अपने इस परम्परागत मशेमूल्य- 
वान रत्न-स्वरूप धर्म को पकड़े रहेंगे, तव तक सेसार के सब प्रकार के 
अत्याचार-उत्पीड़नों और दुःख-कष्टो की आग के भीतर से अह्ाद की 
तरह बेदाग बाहर निकछ आयेंगे हिन्दू यदि धार्मिक मे हों, तो में उसे 
हिन्दू नहीं फहता । अन्यान्य देशों में छोयों का मुख्य अवहम्ब 
राजनीतिक विषय हो सकता है, साथ ही वे थोड़ा-बहुत धर्म का भी 
अनुष्ठान कर सकते है; परन्तु यहाँ हत भारतवर्ष में; वेश नहीं हों 


करे 
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सक्ता। यहाँ घममवुष्ठान ऐी सर्वप्रथम कर्तव्य है; उसके बाद यद्दि 
सागप हो, तो धर्म के स्लिवा अन्यान्य काभ भी कियेजा सकते हैं--कोई 
हाने नहीं | यदि हम यह जात याद रखें, तो मली-भौति समझ सकते हैं 
की जातीय कल्याण के लिए प्राचीन समय की भाँति वर्तमान समय में 
भी हमें सजरो पहले अपनी जाति की समग्र आध्यात्मिक शक्तियों को 
खोज निकालना होगा । भारत की ीक्षिप्त आध्यात्मिक शक्तियोँ के 
एकीकरण या एक्रन्नीकेरण ही भारत की राष्ट्रीय एकता का एकमात्र 
उपाय है । जिनके हृदयोँ के तार एक ही आध्यात्मिक रवर में मिला- 
का बचे हुए रहँगे, उनके साम्मि़न से ही भारत में राष्ट्र या जाति 
का म+'ठन होगा । * 


भद्रमहोद्यों ! इस देश में यथेष्ठ सम्प्रदाय मौजूद हैं । अब भी 
यथेष्ट हैं ओर भविष्य में भी यथेष्ट रहेंगे । कारण, हमारे घर्म की यही 
विशेषता है । इसके मूछ तत्त्व इतने उदार हैं कि यथपरि उसीमें से बहुत 
से सम्प्रदाय फैले हुए हैं ओर शाखा-प्रशास्राएँ निकली हुईं हैं, तो भी 
उनका मूल तत्त्व वेसा ही उद्दार और विज्ञाल है, जैसा हमारे सिर के 
ऊपर फीछा छुआ यह आकाश । ओर, वह प्रकृति के समान नित्य है, 
सनातन है । अतएव, ये सम्प्रदाय स्वभावतः सदा मौजूद रहेंगे, इसमें 
सन्देह नहीं; पर इसके लिए साम्प्रदायिक विवादों की कुछ आवश्यकता 
नहीं हे । सम्प्रदाय रहें; पर साम्प्रदायिकता दूर हों जाय। साम्प्रवायि: 
कता से संसार की कोई उन्नति नहीं होगी; पर सम्प्रदायों के न रहने से 
संसार का काम नहीं चल सकता । एक दल के छोग सब काम नहीं 


कप] 


का सकते । यह अनन्त शक्ति कुछ थोड़ेसे छोगों से परिचाहित नहीं हो 


ध्णछ 
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सकती । यह बात समझ लेने पर हमारी समझ में यह भी आ जायेगा 

कि हमारे अन्दर किस लिए सम्प्रदाय-भेद्रूपी यह श्रम-विभाभ अवहय- 

म्मावी बन गया है। मिन्ननभेन्न आध्यात्मिक शक्ति-समूहों का परिचाहन 
रे करने के लिए सम्प्रदाय कायम रहें | पर इसके छिए 

सम्प्रदाय रहे, साम्म- ..> कि 

दायिकता दूर हो. पक इसे के साथ लड़ने झगड़ने की उस समय 


जाय । कोई आवश्यकता नहीं दिखाई देती, जिस सप्तय हम 
देखते हैं कि हमारे प्राचीन श्ास्र इस बात की 


घोषणा कर रहें हैं कि यह सब मेद-माव केवछ ऊपर का ही है, देखने 
भर का है--मूलतः इन सारी विभिन्नताओं को एक साथ बाँघे रहनेवाल्ा 
परम मनोहर स्वर्णसूत्र इनफ़े भीतर पिरोया हुआ है । हमारे बहुत ही 
प्राचीन शासत्रों ने घोषणा की है कि “ एक सद्‌ विप्रा बहुधा वदन्ति ” 
संसार में एक ही वस्तु वियमान है, ऋषियों ने उसी एक का भिन्न-भिन्न 
नामों से वर्णन किया है | अतएवं ऐसे मारत में, जहाँ सदा सभी सम्प्र- 
दाय समान-रूप से सम्मानित होते आये हैं--यादे अब भी ये सच 
साब्यवायिक झगड़े, भिन्न-भिन्न सम्प्रदायों फे बाचि ईर्ष्या-द्रेप रहें, तो 
पिक्कार है हमें जो हम अपने को उन महिभान्वित पूर्व-पुरुषों के वंशघर 
बताते हैं । 


भव्ृमहोंद्यगण, मेरा विश्वास है कि कई ऐसी प्रधान-प्रधान बाते 
हैं. (जिन पर हम सब सहमत हैं, जिन्हें हम सभी मानते हैं। हम चाहें 
वेष्याव हों या शैत, शाक्त हों या गाणपत्य--चाहे प्राचीन वेदान्तिक 
सिद्धान्तों को मात हों था अवीचीन छोगों के ही अनुयायी हों--- 


कफ 


पुरानी छकीर के फकीर हों अथवा नवीन सुधारपेस्काखाबदी हों--- 


डजण 
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के कुछ भी क्यों न हों, पर वे सभी जो अपने को 
(कम हिन्दू कहते हैं, कुछ विषयों पर समान रूप से 
ऊन मूमि--वेद। विश्वास करते हें । मम्भव है कि उन तच्चों की व्याख्या 

में भेद हो--और होना भी चाहिए, क्‍योंकि हम लोग 
सबको एक साँचे में नहीं ढाल सकते । इस तेरह की चेष्ठा ही पाप है 
हम जिस तरह की व्याख्या करें, सबको वही व्यारुया माननी पढ़ेगी 
अथवा हमारी ही प्रणाली फ्रा अनुत्त्ण कश्ना होगा--जअबदैस्ती ऐसी 
चेष्ठा करना पाप है। भाइयों, आज यहाँ पर जे। लोग एकच हुए हैं, 
शायद वे सभी एक स्वर से यह स्वीकार करेंगे क्लि हम लोग वेदों को 
अपने धर्म-रहस्यों का सनातन उपश्लेश मानते हैं। हम सभी यह विश्वाप्त 
करते हैं के पवित्र शब्इसमूह अनाबू और अनन्त है ' निस प्रकार 
प्रकृति का न आदि है न अन्त, ठीक उसी प्रकार इसका भी आदि-अन्त 
नहीं है। ओर, जब कभी :म इस्त पवित्र ग्रन्थ फा चरण-स्पर्श फरते हैं, 
तभी हमारे धर्म-सम्बन्धी सारे भेद-भाव और बझ्गढ़े प्रिट जाते हैं। हमारे 
घर्मवेषयक जितने भी भेद्‌ हैं, उनकी अन्तिम मीमाँसा करने वाहा यही 
वेद है | वेद्‌ क्या है, इस पर हम ढछोगों में मत-मेंद्र हों सकता हैं| कोई 
सम्प्रदाय वेदु के किंती अश की दूधों जेशें से आधेक पवित्र समझ 
सकता है ।पर इससे कुछ आता जाता नहीं, क्योंकि वेद पर हम सबका 
यह विश्वास है कि इसी एड सनातन-पत्रित्र तथा अपूर्व ग्रन्‍्व ते वे 
सारी चीजें मिलती हैं, जो विशुद्ध हैं, महान हैं, प्र्योत्कृष्ट हैं। अच्छा, 
थादि हमारा ऐसा विश्वाप्त हे, तो फिर इसी तत्त्व का शारे भारतवर्ष में 
प्रचार ही । वेब सदा से जिस प्रधानता का आवेकारी है, और उराकी 
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जिस प्रधानता को हम भी मानते हैं, उसे वह प्रधानता दी जाय अर्थात्‌ 
हम सबका सर्व-प्रथम मिलनं-स्थान है बढ ?। 


दूसरी बात यह है कि हम सभी ईश्वर में अर्थात्‌ संसार की 
सृष्टि-स्थिति-हय-कारिणी शक्ति में--जिस में यह सारा चराचर लूय 
होकर फिर समय पर जगत-प्रषश्च-रूप से निंकल आता है--विश्वाम्र 
करते हैं। हमारी ईश्वर विषयक कल्पना भिन्न-भिन्न भाँति की हो सकती 
है--कुछ लोग ईश्वर को केवल साक्कार या सगुण रूप में, कुछ उन्हें 
सगुण तथा निभुण बोनों के समाष्ठि रूप में, और कुछ केवल निशुण रूप 
में ही मान सकते हैं, ओर सभी अपनी-अपनी धारणा की पुष्टि में वेद्‌ 
का प्रमाण दे सकते हैं । पर इन सब्र विभिन्नताओं के होते हुए भी 
समष्ठि-रूप से हम सभी ईश्वर में विश्वास करते हैं। 

द्वितीय 2 इसी बात को दूसरे शब्दों में यों भी कह सकते हैं--- 
02 जिनसे सकल चरगचर उत्पन्न हुआ है, जिनके अवहम्न्न 
से वह जीवित है, और अन्त में वह फिर जिनमें ढीन हो जाता है, उच्त 
अद्भुत अनन्त शक्ति पर जो विश्वाश्त नहीं करता, वह अपने को हिन्दू 
नहीं कह सकता / यादें ऐसी बात है, तो इस तत्त को भी सम्ग 
मारतवर्ष में फेलान की चे्ठा करनी होगी । तुम इस तत्त्व का चाहे जिस 
भाव से प्रचार करों, तुममें-हममें कोई वास्तविक अन्तर नहीं है--हम 
इसके लिए तुम्हारे साथ झगड़ा नहीं करेंगे, पर तुम्हें--चाहे जैसे हो--इस 
तत्त्व का प्रचार करना ही होगा । बस, हम इतना ही चाहते हैं। ईप्घर 
सम्बन्धी विभिन्न धाएणाओं में, सम्भव है, कोई धारणा सर्वश्रेष्ठ हो। पर 
याव्‌ रखना, उनमें कोई भी धारणा बुरी नहीं है। उन धारणाओं में 
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कोई अच्छी, कोई अच्छी से भी अच्छी, और कोई सबसे अच्छी हो 
सकती है; पर हमारी पार्मिक-तत्त्व-सम्बन्धी शब्दावली मैं “बुरा” नाम 
का कोई शब्द ही नहीं है। अतए॒व, ईश्वर के नाम का चाहे जो कोई 
जिस भाव से प्रचार करे, वह निश्चय ही इंश्वर के आशीर्वाद का माजन 
होगा; उनके नाप का जितना ही अधिक प्रचार होगा, देश का उतना 
ही कल्याण भी होगा । हमारे बच्च चचपन से ही इस भाव को हृदय में 
घारण करना सीखें--अत्यन्त द्रित्र ओर नीचातिनीच मनुष्य के घर से 
लेकर बढ़े-से-बड़े घनी-मानी और उच्चतम मनुष्य के घर में भी ईश्वर 
के शुभ नाम का प्रवेश हो । 


प्यारे भाइयो |! अब एक तीसरा तत्व में आप लोगों के सामने 

प्रकट फरना चाहता हूँ । हम छोग औरों की तरह यह विश्वास नहीं 

करते कि केवछ कई हजार वर्ष पहले इस जगत की सूष्टि हुई है और 

एक दिन इसका एक्रद्म ध्वेंस हों जायेगा। साथ ही, हम यह भी 

विश्वाप्त नहीं करते कि इसी जगत के त्ञाथ शून्य से जीवात्मा की भी 

सृष्टि हुई है। मेरा ख्याक है कि इस विषय में भी सब हिन्दू एकमरत 

होंगे। हमारा विश्वास हे |क प्रकृति अनादि ओर अनन्त है--हाँ, कल्पान्त 

में यह स्थूछ बाह्य जगत घृक्ष्मता को प्राप्त होता है | 

४०4 2 फ़िर कुछ काछ तक उस सुक्ष्मावस्था में रहकर पुनः 

--खुष्टिवाद। हि के 0 

बाहर आता ओर प्रकृति कहलानेबालें इस अनन्त 

जगत-प्रपेच को प्रकट करता है। और, यह ततड्ूगकार गाते अनन्त 

काछ से--जब स्वर्य काठ ही आरम्भ नहीं हुआ था, तभी से चक्र रही 
है, ओर अनन्त का तक चलती रहेगी। 
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एक बात और है। हिन्दूृमान्न का विश्वास है कि यह स्थुरू जड़ 
शरीर, अधवा इसके भीतर गहनेवाल्ला मन नामक सूक्ष्म शरीर भी, वास्तव मे 
मनुष्य नहीं--- मनुष्य ? इनसे भी बहुत ऊँचा और श्रेष्ठ है। कारण, स्थूछ 
शरीर फल-भोगी है, और मन का भी वही हाल है, परन्तु इन सबसे परे 
आता नाप्क जो वस्तु है, उसका न आवबि है न अन्त ।| में इस 
8आत्मा” छझाब्द का अँग्रेजी में अनुवाद नहीं कर सकता; इसकी 
जगह अँग्रेजी में आप चाहें ज्ञो शब्द कहेँ, गत होगा ! हाँ, तो 'मुत्यु ! 
नामक अवस्था से वह परिचित नहीं। इसके सिवा एक और सास बात 
है, जिममें हमारे साथ अन्यान्य जातियों का मतभेद है। वह यह हे फक्‍्लि 
आत्मा एक देह का अन्त होने पर वूसरी देह घारण करती है। प्रेस 
करते-करते वह एक ऐसी अवस्था में पहुँचती है, भब उसे फिर शरीर 
घारण करने की आवश्यकता नहीं रह जाती, या उसे वबेता करने की इच्छा 
ही नहीं होती । तत्र वह मुक्त हो जाती है; फिर कभी जन्म्र नहीं लेती । 
हमारा मतहब अपने शात्रों के पुनर्जन्म-बाद ओर आत्मा के नित्यत्ववाद 
से है। हम चाहे जिस सम्प्रदाय के हों। पर इस विषय में हम सभी 
एक्रम्त हैं। इस आत्तमा-परमात्मा के पारस्परिक सम्बन्ध के बारे में हमारें 
भिन्न-भिन्न मत हों, तो हों। पक सम्प्रदाय आत्मा 
चतुर्थ सम्मभिलन-. को परवात्मा से सदा अछग मान सकता है, दूसरे 
मूत्रि--आत्मतल & प्रत से आत्मा उसी अनन्त आग्ने की एक चिन- 
और पुनजन्म- रे श 
बाद । गारी हो सकती है, ओर किसी तीसरे सम्प्रदाय के 
मतानुसार आत्मा ओर परमात्मा में कोई भेद हीं न 
हो--ऐसा भी हो सकता है | हम आत्मा और परमात्मा के हस सम्बन्ध 
के विधय में चाहे जैसा अर्थ क्यों न निकालें, चाहे जैप्री व्याख्या क्‍यों 
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न करें, इससे कुछ बनता-विगड़ता नहीं । जब तक हत हप्त मृलतत्त्व 
को मानते हैं कि आत्मा अनन्त है --उसकी कभी सृष्टि नहीं हुई, और 
इसलिए उत्तका कमी नाश भी नहीं हों सकता, उसे भिन्न-भिन्न शरीरों 
से क्रमशः उन्नति करते-करते अन्त में मनुष्य-शरीर धारणकर पूर्णल प्राप्त 
करना होगा--तब तक हम सभी एकरमत हैं । 


अब मैं प्राच्य और पाश्चात्य भावों में सर्वाधिक मेड-जतवह और 
धर्मराज्य के सब से बड़े तथा अपूर्व आविष्कार की बात बताऊँगा। 
आप छेोगों में कुछ लोग ज्ञायद ऐमे होंगे, जो पाश्चात्य विचारों: का 
अध्ययन करते हों । उन्हे सम्भवतः यह बात पहले हीं सूझी होगी कि 
एक ओ ऐसी मुख्य बात है जो पाश्चात्य विचारों को एक ही चोट में 
पूवीय विचारों से पृथक ऋर देती है। बा यह हे कि हम भारत के 
निवासी जितने भी प्रफार के घाावडम्बी हैं--शाक, शैव, सौर या 
वेष्याव, यहाँ तक कि बौद्ध ओर जैन भी--सत्र के सच यही विश्वास 
करते हैं कि आत्मा स्वभाउतः शुद्ध, पूर्ण, अनन्त शक्तिशालिनी ओर 
आनन्वृमय है| केवर द्वेतवादियों के मत से आत्या का यह चिद्रानन्द्‌ 
स्वभाव पिछले बुरे करों के काश्ण संकुचित हो गया है, ई*फा के अनु- 
अंह से वह फ़िर खिछ जायेगा और पुन अपनी अवस्वा को प्राप्त होगा , 
पर अद्वैतवादी कइता वे कि जात्ता हे क्चित जेने की धारणा थी 
अनेक अंशों प्र आन्ति-मूडझ ई--गाया के परावरण के कारण ही हम 
आत्मा की शक्तियों 5। क्षणिक ज्ञाप्त ७५१५ साझते हैं, अपछ में तग्र भी 
आत्मा पूर्णतः प्रकाशमान रहती ह। द्वेत ओर अद्वेववाद में यद अन्तर 
रहने पर भी मूछतत्त्व में--यानी आत्ता फी पूर्णत! के विवय में --सच का 


छदुफ 


हिन्दूघर्म के साधारण आधार 


पंचम सम्मिलन-. विश्वास एक है और यहीं पर पाश्चात्य और प्राच्य 
5 “हक 29 बा के बीच को मजबूत द्वार खड़ी होती है। प्राच्य 

जाति उन वस्तुओं को, जो अच्छी और महान हैं, 
अपने अन्दर ढूँढ़ती है। पृजा-उपासना के समय हम लोग आँखें 
बन्दकर अपने अन्दर ईश्वर ढूँढुते हैं, और पाश्चात्य जातिवाले बाहर ही 
अपने ईश्वर की दूँहुते फिरते हैं पाश्चात्यो के धर्म-मन्थ श्वास की तरह 
बाहर से भीतर आए हुए हैँ । पर हमारे घर्म-मन्थ भीतर से बाहर निकले 
हुए हैं--ईश्वर-निःशथसित हैं-- मन्त्रव्ष्टा ऋषियों के दृतयों से निकछे हैं। 


यह एक बहुत आवश्यक और अच्छी तरह समझ रखने की बात 

है। प्यारे भाइयों ! मैं आप लोगों से यह बताए देना हूँ कि यही बात 
भविष्य में हमें फ़िर बार-बार बतानी और समझानी पड़ेगी । कारण मेरा 
हढ़ विश्वास है--और मैं आप छोगों से भी यह बात अच्छी तरह सम्रझ 
हैने को कहता हँ--क्ि जो व्यक्ति विन-रत अपने को दौन हीन था 
अयोग्य समझे बैठा रहेगा, उसके द्वाथ कुछ भी नहीं हो सकता, वास्तव 
में दिन-दिन वह अपनी उप्त क्राह्पित अवस्था को प्राप्त होता जायेगा। 
अगर आप समझें कि हमारे अन्दर शक्ति है; तो 

आत्मा के आप ही में से शक्ति जाग उठेगी। और, अगर आप 
30360 सोचें कि हम कुछ नहीं हैं--द्नि-रात यही सोचा 
मद्दाफल | करें; तो आप सचमुच 'कुछ नहीं हो जायँभे । 
आप लोगों को तो ग्रह पहान तत्व सदा रमस्णा 

रखना चाहिए कि हम उरी सर्वशक्तिमान की सन्तान हैं, हम उसी 
बह्ाप्ने की चिनगारियों हैं-- भठा हम “कुछ नहीं? क्योंकर हो सकते 
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हैं | हम हब कुछ कर सकते ऐँ, हमें सत्र कुछ करना ही होगा --हमारे 
पूर्व-पुरुषों में ऐस्ता ही दृढ़ आत्म-विश्वास था। इसी आत्म-विश्वाप्त- 
रूपी प्रेरणा-शक्ति ने उन्हें ऊँची-से-ऊँची सीढ़ी पर चढ़ाया था। और, 
अब यदि हमारी अबनाते हुई हो, तो अपसे सच कहता हूँ--जिस दिन 
हमारे पूर्वजों ने अपना यह आत्म-विश्वात्त गैवाया होगा, उम्ती दिन से 
हमारी यह अवनातें, यह दुरवस्था आरम्म हुई है। आत्मविश्वास के 
न होने का मतलब ही है ईश्वर में आविश्वास । क्या तुम्हें विश्वास है 
कि वह अनन्त-मद्भलमय परमेश्वर तुम्हारे भीतर बेठकर काम कर रहा 
है | यदि तुम ऐस। विश्वास करो कि वही सर्वव्यापी अन्तर्याम्ी प्रत्येक 
अणु-परमाणु में--तुम्हारे शरीर, मन और आत्मा मै--ओतप्रोत है, ते 
फिर क्‍या तुम कभी उत्साह से बच्चित हो सकते हो ! मान छो, में पानी 
का एक छोटा-सा बुलबुढ्ा हैँ, और तुम एक बढ़े भारी पहाड़ के बराबर 
तरद्ग हो, तो इससे क्या ! में जो हूँ वह हूँ, तुम जो हो वह हो। वह अनन्त 
भमृद्र जेता तुम्हारे लिए, वेसा ही मेरे लिए मी आश्रयदाता है। उच्च 
प्राण, शक्ति और आध्यात्मिकता के अनन्त समुद्र में जैसा तुम्हारा, वेसा 
ही मेरा अधिकार हैं। मेरे जन्म से ही--मेरे अन्दर जीवन होने से ही 
--यह प्रमाणित हो रहा है कि मछे ही तुम बड़े भारी पहाड़ के समान 
ऊँचे हो, पर मैं भी उसी अनन्त जीवन, अनन्ताशेव ओर अनन्त झक्ति 
के साथ नित्य सम्बद्ध हैँ । अतपृव, भाइयों ! आप अपनी सन्‍्तानों को 
घाल्यकाल से ही इस महान, जीवन-प्रदू, उच्च और महत्त्वविधायक तत्त्व 
की शिक्षा देना शुरू कर दीजिए | उन्हें जान-बूझकर अद्भैतवाद्‌ की ही 
शिक्षा देने की कोई आवश्यकता नहीं। आप चाहे अद्वैतवाद की शिक्षा 
दें या जिम्त किसी ' वाइ ! की--मैंने यह पहले ही बता दिया है कि 
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आत्मा की पूर्णता के इस अपूर्व तिद्धान्त को सभी सम्प्रदायवाढ़े समान 
रूप से मानते हैं। हमारे पूज्य दर्शनिक कायल ने कहा है कि 
पवित्रता यदि आत्मा का स्वरूप न हो, तो वह कभी पवित्रता को प्राप्त 
भी नहीं हो सकती | कारण, जो स्वभावतः पूर्ण नहीं है, वह यदि किसी 
प्रकार पूर्णता पा भी छे, तो वह पूर्णता उप्में स्थिर भाव से नहीं रह 
सकती--डउसका लोप ही हो जायेगा। अगर अपवित्नता ही मनुष्य 
का स्वभाव हो, तो भले ही वह कुछ समय के छिए पवित्रता प्राप्त कर 
छे, पर वह सदा के लिए अपवित्र ही बना रहेगा। कभ्ी-न-कभी ऐसा 
समय आएगा, जब वह पवित्रता घुढु जायेगी, दूर हो जायेगी और फिर 
यही स्वाभाविक अपवित्रता अपना सिक्का जमा लेगी। इसीलिए हमारे 
सभी दार्शनि्ों ने कहा है .कि पवित्रता ही हमारा स्वभाव है, अप- 
विन्नता नहीं; पूर्णता ही हमारा स्वभाव है, अपूर्णता नहीं-8_से आप 
छोम सदा स्मरण रखें । शरीर त्यांग करते समय एक महर्षि ने अपने 
मन से कहा है, अपने किए हुए उत्कृष्ट का्यों और ऊँचे विचारों का 
स्मरण करते रहना ।”* यह सुन्दर हृष्टान्त सदा यांद्‌ रखने योग्य है। 
देखिये, उन्होंने अपने मन से अपनी कमजोरियों की याद्‌ करने के लिप 
नहीं कहा है । यह ज़रूर है कि मनुष्य में कमजोरियोँ भी बहुत हैं, पर 
फिर भी तुम अपने वास्तविक स्वरूप को सवा याद्‌ रखो--बंस, इस 
वोषों और इु्बढृताओं के दूर करने की यही अमोध ओषाधि है। 
महीदयों, में समझता हूँ कि ऊपर जो मैंने कई विषय बताए हैं, 
उन्हें. भारतवर्ष के सभी भिन्न-भिन्न सम्परदायवाले स्वीकार करते हैं, 
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ओर सम्भवतः भाविष्य में इस सर्व-स्वीकृत आधार 
प्रत्यक्षानुभूति ही २ 557 4 
प्कृत धरम है।. 'र सभी सम्प्रदा्यों के छोग--उदार हाँ या कट्ठर, 

पुरानी छकीर के फक्ीर हों या नई रोशनीवाले--- 
सम्मालित होंगे । पर सबसे बढ़कर एक बात ओर है, जिसे सदा याद 
रखना परम आवश्यक है। मुझे ढइःख के साथ कहना पड़ता है, हम लोग 
उस परमावश्यक विषय को कभी-कभी भूल जाते हैं। वह यह बात है 
कि हमारे भारतवर्ष में घर्म का मतलब हे ' प्रत्यक्ष अनुभूति ”। यदि यह 
न हो, तो फिर “ घर्म ? वास्तव में “ घर्म ? कहलाने योग्य म रहें। हमे 
कोह यह बात सिखाने का अधिकारी नहीं है कि “ जब तुम इस मत की 
स्वीकार करोगे, तभी तुम्हारा उद्धार होगा ।” कारण, हम इस बात पर 
विश्वास नहीं कर सकते । तुम अपने को जैसा बताओगे, अपने को जेसे 
सँच में ढालोंगे, बेसे ही बनोंगे । तुम जो कुछ हो, जेसे हो, ईश्वर की 
कृपा और अपनी चेंष्टा से वैहे ही बने हो। अतएव। किसी मत-विशेष 
पर विश्वास करने से तुम्हाशा कोई विशेष उपकार नहीं होगा। 
४ अनुभ्ृति ”--यह महती शक्तिमयी वाणी भारत के ही आध्यात्मिक 
गगन-मण्डल से आविर्भूत हुई है, और एकमात्र हमारे शात्रों ने बार- 
बार कहा है--- ईश्वर के दर्शन करने होंगे ”। यह बात बड़े साहस 
की है, इसमें सन्देह नहीं; पर साथ ही यह अक्षरशः शत्य भी है। धर्म 
की प्रत्यक्ष अनुभूति करनी होगी, केवछ सुनने से काम न चढेगा-तोते 
की तरह कुछ थोड़े से शब्द ओर घर्म-वेषयक' बातें रद लेने से भी 
काम न चढेगा, सिर्फ बुद्धि की छुहाई देने से भी काम ने चढेगा--- 
आवश्यकता है हमारे अन्दर घर्म के प्रवेश करने की | ईम्वर के ऊपर 
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जो हम विश्वास करते हैं, उसका कारण केवल हमारी जबर्ब॑स्त दलीहें 
या तकं-युक्तियाँ ही नहीं हैं; बल्कि ईश्वर के अस्तित्व के विषय में 
हमारा एक और सर्वोच्च प्रमाण है, ओर वह यही है कि हमारे यहाँ के 
सभी पहुँच हुए लोगों ने इंइवर का साक्षात्क्रा? प्राप्त किया हैं। आत्मा 
के अस्तित्व को प्रमाणित करने के ।लिए हमारे यहाँ जो अकाख्य ओर 
हृढ़ युक्तियाँ हैं, केवल इसके लिए हम आत्मा के अस्तित्व पर विश्वाश्त 
करते हैं, सो बात नहों, बल्कि हमारे विश्वास का प्रधान आधार यह है 
के प्राचीन काल में भारतवर्ष के हजागें व्यक्तियों ने आत्मा के प्रत्यक्ष 
दर्शन किए हैं, ओर आज मी यदि ढूँढ़ा जाय, तो कम-से-कम दस 
आत्मदर्शी तो अवश्य ही मि्ठ जायैंगे । और, भराविष्य में मी ऐसे हजारों 
आत्मदज्ी होंगे। जब तक मनुष्य हइवर के दृशन न कर छेंगा, जब 
तक आत्मा के वृशन न कर लेगा, तब तक उप्तकी मुक्ति होनी अस- 
म्मव है। अतएव, सबसे पहले, हमें इस विषय को मलीमाँति समझना 
होगा, ओर हम छोग इस विषय को जितना ही अधिक समझेंगे, उतना 
ही हमारे यहाँ का साम्प्रदायिक भेंद-माव श्रटता जायेगा । कारण; 
जिसने #श्वर के दर्शन पाये हैं---उनका साक्षात्कार प्राप्त किया है--वही 
भ्ज्चा धार्मिक व्यक्ति है| 
४ पियते इत्यगन्थिश्छियन्ते सर्व संशया: । 
क्षीयन्ते चास्य कर्माणि तस्मिन हृष्टे परावरे #* 

८ जिसने उन्हें देख लिया, जो हमारे बहुत ही पास भी हैं-- 

और बहुत दूर मी हैं, उसके हृदय की गाँठ खुल गई, उसके सब संशय 


# मुण्डकोपनिघंद, २-३०-८ 
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दूर हो गए, और एक मात्र वहीं कर्मफ के अन्धन से छुटकार। 
पा गया। ” 


अफसोस ! हम लोग प्रायः बेकार और अर्थहीन वागाडम्बर को 

ही आध्यात्मिक सिद्धान्त समझ बेठते हैं--पाण्डित्यपूर्ण बक्वृताओं की 
धर्म की प्रत्यक्षा- हक री हा पक क पर्मनुन्न्त किक ४५ 
मुमृति ही हैं। सारी साम्प्रदायिक्रताओं ओर सारे विगेध-भावों 
साम्प्रदायिकता.._ का मूक कारण यही है। अगर हम छोग एक बार 
42030 इस बात को मलीमाँति समझ हें के * प्रत्यक्ष 
अनुरभुतति ? ही धर्म है, तो हम अपने हृदथ की ओर 

दृष्टि फेशकर यह समझने की चेष्ठा करेंगे कि धर्म के सत्य तत्वों की 
उपलब्धि की ओर हम कहाँ तक अग्रपर हुए हैं। तभी हम यह बात 
समझेंगे हम जंस अपने आप अन्धकार में घूम रहे हैं, वैते ही ओरों को 
भी अँधेरे में घुमा रहे हैं। बस, इतना समझने पर ही हमाशी साम्प्र- 
दायिकता और लड़ाई मिट जायेगी | यदि तुमसे काई साम्प्रदायिक 
झगड़ा करने को तैयार हो, तो तुम उससे पूछो ।की उसने क्या ईश्वर के 
दर्शन किए हैं ! क्या उसे कभी आत्मद्रीन प्राप्त हुआ है ? यदि नहीं, 
तो उससे कह दो कि उसे ईश्वर के नाम प्रचारित करने का कोई 
आधिकार नहीं, क्योंकि वह तो स्वये अन्धकार में घूम रहा हे और फिर 
तुम्हें भी उसी अन्धकार में ले जाने की चेष्ठा करता है | तुम्र दोनों ही 
उसी तरह गढ़ भें जा गिरेगि, जिस तरह अन्धे को राह दिखानेवाला 
कोड़ अन्धा । अतपृव, दूसरे के साथ विवाद करने से पहले जरा सोच- 
समझ लेना, तव आगे बढ़ना | सब की अपनी-अपनी राह से चढने 
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बी-- प्रत्यक्ष अनुभृति' की ओर अग्रसर होने दो । सभी अपने-अपने 
ददूय में उत्त सत्य-स्वरूप आत्या के दर्शन कर । जब हमे उस अनादि, 
अनन्त ओर अनावृत सत्य-स्वरूप के दर्शन कर पायेंग, तभी उमस्ले 
प्राप्त होनेवाले अपूर्व आनन्द का अनुभव कर सकेंगे । भारत के उन सत्र 
, सत्यदर्शी प्राचीन ऋषियों ने एक स्वर से जिनकी बात कही मे, एम 
भी उन्हीं के दर्शन कर पायेंगे। फिर उस समय हमारे ढदयों से आप 
ही आप प्रेमपूण वाणी निकलेंगी | कारण, जो प्रत्यक्ष प्रमस्वरूप हें, वे 
ही हमारे हृदय में अवास्थित रहेंगे । बस उसी समय हमारे सारे साम्प्र- 
दायिक भेद्‌ भाव दूर हो जायगे--तभी हम अपने को हिन्द! कहने के 
अधिकारी होंगे--तभी हम प्रत्येक हिन्दू-नामघारी व्याक्ते के सच्चे रवरूप 
" को हृदय में धारण करते हुए उससे गहरा प्रेम कर सक्गे : 


प्रेरी बात पर विश्वास करो, केवल तभी तुम वास्तव में हिल्दू 
कहलाने योग्य होगे, जब हिन्दू) शब्द को घुनते ही तुम्हा* अन्दर 
बिजली दोड़ने छग जायेगी केवल तमी तुम अपने को सच्चा हिन्दू 
कह सकोगे, जब तुम किसी देश यथा किसी प्रान्त या कोई भी भाषा 
बोलने वाले हिल्दू-सेश्क व्याक्ते को एकदम अपना सगा समझ्षोंगे। 
मं केवल तभी तुम अपने को सच्चा ।हनदू धान सकोगे, 
अहतहिन्क कौन | जब किसी भी हिन्दू कहलनेवाले के दुःख में हःख 
कं अनुभव करोगे--अपनी सनन्‍्तान पर विपात्ति आने से 
जैसे तुम व्याकुल हो उठते हो; बसे ही उसके लिए भी व्याकुल होगे । 
केवल तमी तुम अपने को सच्चा हिन्दू बता सकोगे, जन्न तुम्त दूक्रों के सारे 
अत्याचारों को सहन करने के लिए तेयार हो जाओगे । इसके सर्वोच्च 
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औ* ज्वहन्त दृष्टान्त हैं--तुम्हारे गोविन्द्सिह, जिनकी चर्चा में आरम्भ 
में कर चुका हूँ ।इन महात्मा ने देश के छात्रुओं के विरुद्ध लोहा 
लिया, हिन्दू धर्म का रक्षा के लिए अपने कलेजे का खून बहाया, अपने 
पुत्रों को अपनी आँखों के सामने बलिदान होते देखा--पर, जिनके लिए 
इन्होंने अपना और अपने प्राणों से बढुकर प्यारे पुत्रों का खून बहाया, 
उन्हीं छोगों ने, इनकी सहायता करना तो दूर रहा, उलठे इन्हें त्याग 
दिया [--यहाँ तक कि देश से निकाल दिया | अन्त में मर्मान्‍्तक 
चोट खाकर यह शेर धीरे से अपने जन्मस्थान को छोड दक्षिण भारत 
में जाकर वहीं मृत्यु की राह देखने लगा; परन्तु अपने जीवन फे अन्तिम 
मुहूर्त तक इसने अपने उन क्ृतप्न देशवासियों के प्रति कभी अभिज्ञाप 
का एक शब्द भी मुँह से नहीं निकाला।मेरी बात पर गोर करो--सुनों । 
यदि तुम देश का हितसाधन करना चाहते हो, तो समझ छो कि प्रत्येक 
मनुष्य को गुरु गोविन्द्सिह बनना पड़ेगा । तुम्हें पहले अपने इन 
स्वजातीय-नर-रूप देबताओं की पूजा करनी होगी, भर्े ही वे तुम्हारी 
बुराई के लिए लाख चेष्टा किया करें| इनमें से प्रत्येक व्याक्ती यवि तुम्हारे 
ऊपर अभिशाप और निन्‍्दा की बोछार करें, तो भी तुम इन$ प्रात 
प्रेमपृण वाणी का ही प्रयोग करो । यदि ये तुम्हें त्याग दे, पेरों से ठुकरा 
दें, ता तुम उसी वीर-केशरी गोविन्दर्सिह की तरह समाज से दूर जाकर 
मीत की राह देंखों । जो ऐसा कर सकता है, वही सच्चा हिन्दू कहलाने 
का अधिकारी है। हमें अपने सामने सदा इसी प्रकार का आदर्श 
रखना होगा । पारस्परिक विरोध-भाव को भूठकर चारों ओर प्रेम का 
अवाह बहाना होंगा । 


| 
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लोग भारतोंद्धाए के लिए जो जी में आए कहे; मैंने जीवन भर 
काम क्रिया है, कप्त से कम काम करने की चेष्ठा 
को है; मेरा यही अनुभव है कि जब तक तुम्र सच्चे 
धार्मिक नहीं होते, तब्र तक भारत का उद्धार होना 
असम्भव है। केवल भाग्त ही नहीं, सारे संसार का कल्याण इसी पर 
निमर है। कारण, मैं तुम्हें साफ साफ बता देता हूँ कि इस समय 
पाश्चात्य सभ्यता की नींव हिल गई है । जड़वाद की कच्ची नींव पर 
खड़ी होनेवाली बड़ी-से-बड़ी इमारतें त्ती ए_क्र न पु दिन अवश्य ही 
नीचे ढा जायैंगी । इस विषय में संसार का इतिहास ही सब से बड़ा 
गवाह है | कितनी जातियों ने जड़वाद की नींव पर अपने महत्त्व का 
किला खड़ा कर एक डूसरी की अपेक्षा अपना सिर ऊपर उठाया था 
ओर संस्रार के आगे यह घोषणा की थी कि जड़ के सिवाय पनुष्य 
और कुछ नहीं है । जरा गौर से देखिए । पाश्चात्य माषा में मोत के लिए 
कहते हैं--“भनुष्य नें आत्मा छोड़ दी? (8 एशश्या 8 प्र७8 ए0 69 8#09), 
पर हमारे यहाँ को भाषा में कहते हैं, “अमुक ने शरीर छोड दिया ।” 

हि पश्चात्य-वेशवासी अपनी बात कहते समय पहले 
मिच्ति हा देह को ही लक्ष्य करते हैं, उसके बाद आत्मा की 
बाद, पाश्चात्य की ओर दृष्टि ढालते हैं । पर हम लोग पहले अपने को 
है जड़्वाद-इसका ही आत्मा समझते हैं, उसके बाद अपने शरीर को । 
कक इन दोनों मिन्न-मिन्न वाक्यों की आलोचना करने 
पर तुम देखोंगे कि प्रा्य और पाश्चात्य विचार-प्रणाली में कितना बड़ा 
अन्तर है । इसीलिए जितनी सम्यताएँ भौतिक सुस-स्वच्छलूता की 
नींव पर कायम हुई थीं, वें एक-एक करके सभी छुप्त हो गा; परन्तु 


प्रंदे९, 


जआारत-उद्घार का 
प्रकृत उपाय -घमे। 
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का रूप धारण कर छेता है, वेसे ही औरों से उत्तम बातें तीखकर वृक्षवत्‌ 
उन्नत बनो + जो प्तीखना नहीं चाहता, वह तो पहले ही मर चुका है । 
मन महाराज ने कहा है -- 


४6 अद्वानः शुभां वियामाददीतावराद्‌वि । 
अन्त्यादुपि पर धर्म स्‍्त्रीरत्न॑ ठुष्कुलादपि ॥7 


-- नीच व्यक्ति की सेवा करके भी अष्ठ विया सीखने का प्रयत्न 
करो । चाण्डाल द्वारा भी श्रेष्ठ धर्म की शिक्षा ग्रहण करो ” इत्यादि । 


ओएऐं के पाप्त जो ऋुछ अच्छा पाओ, सीख छो; पर उसे अपने 

साँचे में ढाल ठेना होगा--दू धरे की शिक्षा महण करते समय उसके 
ऐसे अनुगामी न बनो कि अपनी स्वतन्त्रता गँवा बेठो । भारत के इस 
जातीय जीवन को भूछ मत जाना --पल भर के लिए भी यह न सोचना 
कि भारतवर्ष के सभी अधिवाप्ती अगर अमुक जाति की वेश-भषा धारण 
कर छेते, या अप्क जाति के आचार-व्यवहारावि के 

फ दा अनुयायी बन जाते, तो बड़ा अच्छा होता। कुछ 
अपनाना होगा । वर्षों का अभ्यास छोड़ देना कितनी बड़ी मुश्किल 
भात है, यह तुम मलीभाँति जानते हों। परमात्मा 

जानें, हजारो-लाखों वर्षों स जो प्रवक्त जातीय स्रोत एक विशेष दिशा 
की ओर प्रवाहित हो रहा है, तुम्हारे खून के अन्द्र सहस्रों वर्षों से जो 
संस्कार जमा हुआ है, क्या तुम उसे समत्र की ओर से घ॒म्ताका फिर 
हिमालय की ओर मोड़ के जाना चाहते हों! उसे क्‍या बदलना चाहते 
हो ? असम्भव है। यदि ऐसी चेष्टा करोगे तो आपही नष्ट हो जाओोंगे । 
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अतएव, इस जातीय जीवन स्रोत को पूर्ववत्‌ प्रवाहित होने दो । हाँ, जो 

बाधाएँ इसके रास्ते में रुकावट डाल रही हैं, उन्हें हटा दो, इसका 

रास्ता साफ करके प्रवाह को मुक्त कर दो; तमी यह जातीय जीवन-स्रोत 

अपनी स्वाभाविक गाते से प्रवाहित होऋर आगे बढ़ेगा--तभी यह जाति 
है 


अपनी स्वा्गीण उन्नातिं करते-करते अपने उच्चात्युत्च ध्येय की ओर 
अग्रक्तर होगी । 


भाइयों ! भारत की आध्यात्मिक उन्नाति के विषय में मैंने उपर्यक्त 
बातें कह्टी हैं । इनके वा और मी बहुतेरी बड़ी- 
बड़ी #मस्याएँ है, जिनकी आलोचना समयाभाव से 
आज में नहीं करता | उदाहरण के छिए जाति-मेद्‌- 
सम्बन्धी अद्भुत समस्या को ही ले लीजिए | में जविन भर इस समस्या 

/ ही हरएक पहलू से विचार करता हूँ। भारत के प्रायः सभी प्रदेशों 
में जञाकर मेंने इस विषय को छेड़ा है। इप्त देश के प्राय: सभी जातियों 
के लोगों ते मिलकर मैंने इस समस्या के हलक करने की चर्चा की है, 
और अभीतक कर रहा हूँ । पर जितना ही अधिक इस विषय पर में 
विचार करता हूँ, उतनी ही अधिक काठनाइयाँ मेरे सामने आ रही हैं, 
और इसके उद्देश्य तथा तात्पर्य के विषय में उतना ही अधिक मैं 
करिकर्तव्य-विमूद होता जा रहा हूँ | अन्त में अब मेरी आँखों के आगे 
एक क्षीण आलोक-रेखा-सी दिखाई देने लगी है। इधर कुछ दिनों से 
इसका मूल उद्देश्य कुछ-कुछ मेरी समझ में आने छगा है। इसके बाद 
खानपान की समस्या भी बढ़ी विष है | वास्तव में यह एक बड़ी जटिल 
समस्या है) साधारणतः हम छोग इसे जितना आवश्यक समझते हैं, प्च 


जातिमेद और 
खाद्य-समत्या । 
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पूछों तो यह उतना आवश्यक नहीं है । में तो अब इस सिद्धान्त पर 
आ पहुँचा हूँ कि आजकक खान-पान के बारे में हप लोग जिप्त बात 
पर जोर देते हैं, वह एक बड़ी विचित्र बात हैं--वह झाख्रानुभोवित 
प्रथा नहीं है । अर्थात्‌ खान-पान की अवहेंडा कर हथ लोंग कष्ट पा रहे 
हैं--शाख्रानुमोदित भोजनन्प्रथा को एकदुम भूल गए हैं । 


इसी प्रकार ओर भी कई आवश्यक विषय हैं। उन्हें मी में आप 
लोगों के सामने उपस्थित कर देना चाहता हूँ। साथ ही, यह भी 
बतलाना चाहता हूँ कि इन समस्याओं के हल करने या इन्हें कार्यहूप 
में परिणत करने का क्या उपाय है, तथा इस विषय पर बहुत कुछ 
सोचने-विचारने के बाद में क्रिस सिद्धान्त पर पहुँचता हूँ, सभी बातें 
आप छोगों के सामने पेश कर देना चाहता हूँ । पर दुःख है कि विशेष 
विलम्ब हो जाने के कारण में आप लोगों का आविक समय नहीं लेना 
चाहता । अतएृव, जाति-भेदु आदि अन्यान्य समस्याओं पर में फिर 
कभी कुछ कहूँगा | आशा है, भविष्य ४ हम छाग शान्ति और सुश्रुंखक्ा 
के साथ सभानकार्य आरम्भ करने की चेष्ठा करेंगे | 


सज्जनो, अब केवल एक बात कहकर में आध्यात्मिक तत्त- 
गशिधोक अर) विषयक आपसी वक्तव्य समाप्त कर दूँगा । मारत का 
धर्म बहुत दिनों से गतिहीन है--वह स्थिर होकर 

एक जगह टिका हुआ है । हम चाहते हैँ कि उसमें गति उत्पन्न हो। में 
प्रत्येक मनुष्य के जीवन में इस धर्म को प्रातिष्ठित हुआ देखना चाहता 
हूँ। में चाहता हूँ कि प्राचीन काल की तरह राज-महरू से लेकर द्रिद्र 
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के झोपड़े तक में सर्वत्ष समान भाव से धर्म का प्रवेश हों। याद रहे, 
धर्म ही इस जाति का जन्मसिद्ध स्वत्त हे। उस धर्म को हरएक 
आवमी के दरवाजे तक निःस्वार्थ भाव से पहुँचाना होंगा। ईश्वर के 
राज्य में जिस प्रकार सब के लिए समान रूप से वायु प्राप्त होती 
है, उसी प्रकार भारतवर्ष में धर्म को घुलभ बनाना होगा । इसी प्रकार 
भारत में कार्य करना होगा; पर छोटी-मोटी दुल-बन्दियों या सम्प्रदायों 
द्वारा नहीं। कार्यप्रणाठी के विषय में अभी में आप को इतना 
ही इशारा कर सकता हूँ कि जिन विधयों में हम सबका 
एक-मत हे, उनका प्रचार किया जाए, किर तों जिन विषयों में मत-मेदृ 
हैं, वे आप-ही-आप दूर हो जायँगे। मेंनें भारतवासियों से बार-बार कहा 
है ओर अब भी कह रहा हूँ कि कमरे में यदि सेकड़ों वर्षों से अन्धकार फैला 
हुआ है, तो क्या “ घोर अन्धकार [? ' भयंकर अन्धकार [[? कहकर 
कार्यप्रणाही--... पिंठीने से अन्धकार दूर हो जायेगा ! नहीं रोशनी 
साम्प्रदायिक... जला दो, फिर देखो कि अन्धेतर आप-ही-आप दूर हो 
विरोध का वर्जन, जाता है या नहीं । मनुष्य के संस्कार का यही रहस्य 
तोड़ने के अछावा 5 ८ है 
गठने की चेछ है | मनुष्यों के हृदयों में उच्चतर विधय और भावों 
और मनुष्य पर का समावेश करों--पहले ही किसी पर अविश्वास 
: विश्वास | करके कार्यक्षेत्र में मत उतरों | मनुष्य पर--बुरे-से-थुरें 
मनुष्य पर भी--विश्वास करके में कभी विफल नहीं हुआ हूँ। सच जगह 
मुझे इच्छित फ़छ ही प्राप्त हुआ है--सर्वत्र सफ़ढता ही मिल्ली हैं। 
अतएव, मनुष्य पर विश्वास करों--चांहे बह पण्डित हो था घोर 
मूर्स, साक्षात्‌ देवता जान पड़े था मूर्तिमान शैतान; पर मनुष्य पर 
अवश्य विश्वास करो । तदुपरान्त यह समझने की चेहा करों कि उसमें 
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किसी प्रकार की असम्पूर्णता है या नहीं । यदि वह कोई गछती करें, 
अत्यन्त घुणित और असार मत ग्रहण करे, तो भी यही समझों कि वह 
अपने असली स्वभाव के कारण नहीं, बल्कि ऊँचे आदुश के अभाव के 
काग्ण ही, वैसा कर रहा है। यदि कोई आदभी अप्तत्य की ओर 
जाता है, तो उसका कारण यही समझों कि वह सत्य को पकड़ नहीं पाता। 
अतए्‌व, मिथ्या को दूर करने का एकमात्र उपाय यही है कि उते सत्य का 
शान कराया जाय। उत्त ज्ञान को पाकर वह उप्तके साथ अपने मन के भाव 
की तुलना करें| तुमने तो उसे सत्य का असली रूप दिखा दिया--वस यहीं 
तुम्हारा काम समाप्त हो गया । अब वह स्वयं उस सत्य के साथ अपने 
भाव की तुलना कर देखे | यवि तुमन वास्तव में उसने सत्य का ज्ञान 
करग दिया है, तो निश्चय जानो, मिथ्या-माव अवश्य दूर हो जायेगा। 
प्रकाश कमी अन्धकार का नाश किये बिना नहीं रह सकता। सत्य 
अवश्य ही उसके भीतर के सद्भावों को प्रकाशित करेगा। यदि सारे 
देश का आध्यात्मिक संस्कार करना चाहते हो, तो उसके लिए यही 
रास्ता है--एक मात्र यही रास्ता है। वाव-विवाद्‌ या लड़ाई-झगड़े से 
कभी अच्छा फल नहीं हो सकता । उनसे यह भी कहंने की 
आवश्यकता नहीं कि तुम्र छोम जो कुछ कर रहे हो, वह ठीक नहीं है--- 
खराब है । आवश्यकता तों इत बात की है कि जो कुछ अच्छा है, 
उसे उनके सामने धर दो, फिर देखो, वे कितने आम्ह के साथ उद्ते 
अहण कर लेते हैं। भनुष्यमात्र के अन्दर जो अविनाशी ईश्वरीय शक्ति 
है वह, जो छूछ भी अच्छा कहलाने योग्य है उत्ते, अवश्य हाथ फैछाकर 
ग्रहण करती है । 


डे७द 


ईहंच्पु अस थी ानजारण आला 


जो हमारी सम्रय जाते के घृष्टिकर्ता और रक्षक हैं, जो हमारे 
पूर्व-पुरुषों के ईश्वर हैं--'बाहे वे विष्ण, शिव, शक्ति या गणपति जो 
कोई हॉ--साकार हों या निशकार--जिन्‍्हें जानकर हमरे पूर्व-पुरुषों ने 
/एक साद्प्रा बहुधा वदन्ति” कहा. है, वे अपना अनन्त प्रेम लेकर 
हमारे अन्दर प्रवेश करें--हमारे ऊपर अपने शुभाशीवाद की वर्षा करें, 
ताके उनकी कृपा से हम एक दूसरे को समझ सके, हम वास्तविक प्रेम 
ओर प्रबल सत्यानुराग के साथ एक दूसरे के लिए कार्य कर सके ओर 
भारत की आध्यात्मिक उन्नति के लिए किये जानेवाले महत्कार्य के 
अन्दर हमारे व्यक्तिगत यश, व्यक्तिगत स्वार्थ अथवा व्यक्तिगत गोरव 
की अणुमात्र आर्काक्षा भी प्रवेश न करने पाये । 


२४, भाक्ति 


( लाहैर में दिया हुआ भाषण ) 


सप्तस्त उपनिषदों के गम्भीर निनादी प्रवाह के अन्दर से, बड़ी 

ही दूर से आनेवाही ध्वाने की तरह, एक शब्द हमारे 

3 भक्ति क्वानों तक पहुँचता है। यथ्ञापि आयतन और उच्चता 

में उसकी बहुत कुछ वाद्धे हुई है, तथाएि वेदान्त- 

साहित्य में, स्पष्ट होने पर मी, वह उतना प्रवक् नहीं है। उपनिषदों का 

प्रधान उद्देश्य हमारे आगे भूमा का भाव और चित्र अंकित करना ही 

ज्ञान पढ़ता है । फ़िर भी इप्त अनोखे भाव-गाम्मीर्य के पीछे कहीं-कहीं 
हमें कवित्व का भी आभास मिलता है | जैसे-- 


“व तत्न सूर्यो भाति न चन्द्रतारकम । 
नेमा विद्यतों मान्ति कुतोधयमामे ॥77ं 


अर्थात्‌--“वहाँ सूर्य ग्रकाश नहीं करता; चन्द्र और सितारे मी 
वहाँ नहीं हैं, ये बिजलियाँ भी वहाँ नहीं चमकताों; फिर अग्नि का तो 
'कहना ही क्‍या हे ।” 


इन दोनों पंक्तियों का अपूर्व दृदयस्परश्शी फ्रवित्व सुनते सुनते हम 
मानों इस इन्द्रियग्म्य जगत सें--यहाँ तक के मनोराज्य से भी--ढूर, 
# केंठोपनिषद्‌ 


दछ्ज्ट 


भक्ति 
बहुत दूर जा पहुँचते हैं। ओर, ऐसे एऋ जगत में जा पहुँचते हैं, जिसे 
किसी काल में ज्ञान का विषय नहीं बना जा सकता, यद्यपि वह सदा 
हमारे पास ही मोज़द रहता है । इसी महान भाव की काया की तरह 
उसका अनुगामी एक और महान भाव है, जिसको सर्वसाघारण और 
भी आसानी के साथ प्राप्त कर सकते हैं, जो मनुष्य के वेनिक जीवन 
में अनुसरण करने के आधिक उपयुक्त हैं, ओर जिस मानव-जीवन के 
प्रत्येक विभाग में प्रविष्ठ कराया जा सकता हे । वही भक्ति-बीज क्रमशः 
'युष्ठ होता आया है, और परवर्ती युगों में और भी पूर्णता के साथ-- 
ओर भी स्पष्ट भाषा में--प्रचारित किया गया है। 


यह बात हम पुराणों को लक्ष्य करके कह रहे हैं। पुराणों में 
ही भक्ति का चरम आदर्श देखने में आता है । परन्तु भक्ति-चीज पहले 
से ही विद्यमान है | संहिताओं में भी इसका थोड़ा बहुत परिचय 
मिलता है। उससे कुछ आधिक विक्रास उपनिषदों में देखने में आता है। 
फिर पुराणों में उसकी विस्तृत आलोचना दिखाई 
'ुराणों में दी मक्ति डूती है । अतएवं भक्ति को मली-मौँति समझने के 
'का विकास है। 4 ह 
लिए पुराणों को समझना होगा । पुराणों की प्रामा- 
णिकता को छेकर बहुत कुछ वादूविवाद्‌ हों चुका है, इधर उधर से 
कितने ही आनिश्चित और अप्तम्बद्ध अशों को लेकर आहोचना-प्रत्या- 
छोचना हो चक्की है, कितने ही समालछोचकों ने कई अंश्ों के विषय में 
यह दिखाया है कि वर्तमान विज्ञान के आलोक में वे ठहर नहीं सकते । 
परन्तु इन बादविवादों को छोड़ देने पर--पीशाणिक वक्तियों के 
वैज्ञानिक, भौगोलिक ओर ज्योतिषिक सत्यासत्य का निर्णय कश्ना छोड़ 


आप 


मारत में विवेकानन्द्‌ 

देने पर--हमें एक तत्व निश्चित और स्पष्ट रूप से बिखाई देता है। 
प्राथ; सभी पुराणों का आरम्भ से अन्त तक मलीमॉन्ति निधिक्षण करने 
पर जो बात देखने में आती है--वह है भाक्तिवाद की बात। साधु, 
महात्मा और राजर्षियों के चरित वर्णन करते हुए भक्तिवाद बारस्वार 
उाड्िखित, उदाहइत और आलोचित हुआ है। सोन्दर्य के महान आदझ 
फे--भक्ति के आदर्श के--हृष्टान्तों को समझाना और दर्शाना ही मानों 
सब पुराणों का प्रधान उद्देश्य जान पढ़ता है । 


मैंने पहले ही कहा है कि यह आदर्श साधारण मनुष्यों के लिए 
अधिकतर उपयोगी है | ऐसे आदमी बहुत क्षम हैं, जो वेदान्तालोक की 
पूर्ण छठा का चेम्व समझ सकते हों, अथवा उसका यथोवित आदर 
कर सकते हों--उनके तत्त्वों पर अप करना बड़ी 

3246: दूर की बात है। कारण, वास्तविक वेदान्ती का 
उपयोगी हैं। सबसे पहला काम है * अभी: ? अर्थात्‌ निर्मीक होना 
यदि कोई वेदान्ती होने का दावा करता हो, तो उसे 

अपने हृदय से भय को प्रदा के लिए निर्वासित कर बेना होंगा। और 
हम जानते हैं कि ऐसा करना कितना कठिन है। जिन्होंने संसार के 
सब प्रकार के लगाव छोड़ दिये हैं--और, जिनके ऐसे बन्धन बहुत 
ही कम रह गये हैं, जो उन्हें दुर्बल-हृद्य कापुरुष बना सकते हों-.. 
वे भी मन- ही-मन इस बात को अनुभव करते हैं के वे समय-समय पर 
कितमे दुर्बल और फ्से निर्वाथ हो जाते हैं--समय-सम्रय॒ पर उन्हें भ्री 
मन्त्रमुग्ध सी का सा बन जाना पड़ता है। जिन लोगों के चारों ओर 
ऐसे बन्धन हैं, जो भीतर-बाहर सर्वत्र हजाएं विषयों में उलझे हुए हैं, 


डेट 


भाक्ति 


॥०- पु ०० 


जीवन के पल-पल पर विषयों का दासत्व जिन्हें नचि-से नाचि लिये जा 
रहा है, वे कितने दुर्बछ होते हैं, कया यह भी कहना होगा ! हमारे 
पुराण ऐसे आदप्तियों के पास भी भाक्ति की अत्यन्त मनोहारिणी वार्ता 
सुनाया करते हैं। ऐसे ही लोगों के लिए भक्ति का कोमल कवित्वमय 
भाव प्रचारित किया गया है। उन छोगों के लिए धघुव, प्रह्माद तथा 
अन्यान्य सैकड़ों-हजारों साधु व्यक्तियों की अद्भुत और अनोखी जीवन- 
कथाएँ वर्णित की गई हैं। इन दृष्टान्तों का उद्देश्य यही है कि लोग उसी 
भक्ति का अपने-अपने जीवन में विकास करें,ओर उन्हें इन हहान्तों 
द्वारा रास्ता साफ दिखाई दें। आप छोग पुराणों की वैज्ञानिक सत्यता 
पर विश्वास करते हो या नहीं, पर आप छोगों में शायद्‌ ही कोई ऐसा 
आदमी हो, जिस पर प्रह्मद्‌ और ध्रुव आदि पॉधाणिक महात्माओं के 
आख्यानों का कुछ भी असर न पढ़ा हो । 


ओर यह भी नहीं कहा जा सक्ता कि इन पुराणों की उपयो- 

गिता केवछ आजकल के जमाने में ही है, पहले नहीं थी। पुराणों के 
प्राति हमारे क्ृतज्ञ रहने का एक और कारण यह भी है कि पिछले युग 
में अबनत बौद्ध धर्म हमें जिस राह से छे चला था, 

पुराणों की अन्य पुराणों ने उसकी अपेक्षा प्रशस्त, उन्नत और सर्व 
कक आर साधारण के उपयुक्त घ॒र्म-मार्ग बताया है। भक्ति 
रुप में रहेंगे ही। का सहज और सरल भाव सुबोध भाधा में व्यक्त 
अवश्य किया है; पर उत्तने से ही काम नहीं चलेगा । 

हमें अपने दैनिक जीवन में उस भाव का व्यवहार करना होगा । ऐसा 
करने से हम देखेंगे कि भक्ति का वही भाव क्रमशः परिस्फृट होकर अच्त 


शेर छ्र 


भारत में विवेकानन्द 


में प्रेम का सारभूत बन जाता है। जत्न तक व्यक्तिगत ओर जड़पप्रीति रहेगी, 
तब तक कोई पुराणों के उपदेशों से आगे न बढ़ सकेगा । जब तक 
दूसरों की सहायता अपेक्षित रहेंगी, अथवा इूसरों पर निर्भर किया 
जायेगा, तब तक मानवीय दुर्घलता बनी रहेगी, और तब तक पुराण भी 
किप्ती-न-किसी आकार में मोजुद रहेंगे । आप उन पुराणों के नाम बदछ 
सकते हैं, पर ऐसा करते समय ही आपको नये पुराण बना लेने पड़ेंगे । 
मान लीजिये, हम लोगों में किसी महान शक्तिशाली मनुष्य का 
आविर्भाव हुआ, उन्होंने इन पुराणों को ग्रहण करना अस्वीकार किया । 
उनका वेहान्त हो जाने के बीस ही वर्ष बाद्‌ आप देखेंगे कि उनके 
श्षिष्यों ओर अनुयायियों ने उनके जीवन के आधार पर एक नया 
पुराण रच ढाला है| पुराणों को छोड़ देनें से चढ ही नहीं सकता, 
अथवा यो कहिये कि हम पुराणों को छोड़ ही नहीं सकते । हाँ, इतना 
हो सकता है कि पुराने पुराणों की जगह हम्न नये पुराणों की झष्टि कर 
लें। मनुष्य की प्रकृति यही चाहती है | पुराणों फ्री आवश्यक्रता केबल 

उन्हीं छोगों को नहीं है जों सारी मानवीय दुर्बताओं के परे होकर 
परमहसोचित निर्भीकता प्राप्त कर चके हैं, जिन्होंने माया के सारे बन्धन 
काठ डाले हैं, यहाँ तक कि स्वाभाविक अभाषों तक को भी पार 
कर गये हैं, केबल ऐसे भू-देषों को ही पुराणों की आवश्यकता नहीं है । 


एक व्यक्ति-विज्ञेष के रूप में, ईश्वर की उपासना किये बिना, 
साधारण मनुष्यों का काम नहीं चछ सकता । यादि वह प्रकृति के मध्य 
अवस्थान करनेवाढे भगवान की पूजा नहीं करता, तो उसे ब्नी, पुत्र, 
पिता, भाई, आचार्य या किसी-न-किसी व्यक्ति को भगवान के स्थान 


छंद ने 


भक्ति 
मर प्रतिष्ठित करके उश्षकों पूजा कानी पड़ेगी--पुरुषों की अपेक्षा प्नियों 
को ऐसा करने की आधिक आवश्यकता पड़ती है। प्रकाश का स्पन्दून 
सत्र रहता है। (नही या उप्ती अ्रणी के अन्यान्य जानवर अँधेरे में भी 
देखे पाते हँ--इसी बात से प्रकाश का स्पन्दुन 
मानव-भावसे. अन्धक्ताः में हाना भी छिद्ध होता है । परम्त हम 
ईश्वरोपासना मपलकार न ्ल, 
साधारण मानव के येदे किसी चीज को देखना चाहते हैं, ता उम 
लिए अवध्यम्मावी चीज में उसी स्तः के अनुकूल स्पन्‍्दन होना चाहिए, 
ओर 328 जिस स्तर में हम लोग मोजद हैं । मतकब यह क्कि 
आबों के प्रधारकक: हम (एक निर्मुण निशाकार सत्ता के विषय में चातचीत 
४९ या चर्चा भछे ही करें, पर जब तक हम छोंग इस 
हि मर्त्य छोक के साधारण मनुष्य की स्थिति में रहेँगे, 
तब तक हमें मनुष्यों मे ही भगवान फो देखना पड़ेगा | इत्तीलिए हमारी 
भगवानविषयक धारणा स्वभावतः मानुषी है । सचमुच ही ” यह हारीर 
अगवान का सर्वभष्ठ मन्दिर ? हैं, इमीसे हम देखते हैं [की युगों से मनब्य 
मनुष्य की ही उपासना करता आ 7हा है। लोगों की इस मनुष्योपासना 
के विषय में जच कभी ज्यादतियाँ देखने में आती हैं, तो उनकी 
निन्‍्दा या प्रशंसा भी होती है। फिर भी हमें यह दिखाई देता है कि 
इसकी रीढ़ काफ़ी मजबूत है। ऊपर की शाख्रा-प्रसाज्ञाएँ भछे ही परी 
समालोचना के योग्य हों पर उनकी जड़ बहुत ही गहराई तक पहुँची 
हुई ओर मजबूत है | ऊपरी आडम्बरों के होने पर भी उसमें एक सार 
तत्व है । में आपसे यह कहना नहीं चाहता कि आप बिना समझ्लेन्चृद्न 
पकैसी अवैज्ञानिक खिचड़ी को जबर्दूस्ती गले क नीचे उतार जायें। 


" छुट३ 


भारत में विवेकानन्द 


दुर्भाग्यवश कई पुराणों के अन्दर वामाचारी व्याख्याएँ प्रवेश पा गई हैं। 
म यह नहीं चाहता कि आप उन सब पर विश्वास करें| मैं ऐसा करने 
को नहीं कह सक्षता; बाल्के मेशा मतलहूब यह है कि इनके भीतर एक 
सार तत्त्व है--इनके लोप न होने का एक मजबूत कारण है। ओर 
भक्ति के उपदेश, धर्म को मनुष्य के दैनिक जीवन में परिणत करना, 
दर्शनों के उच्चाकाश में विचरण करनेवाले धर्म को साधारण मनुष्यों 
के लिए दैनिक जीवनोपयोगी--व्यावहारिक--बनाना ही इन पुराणों 
के स्थायित्व का कारण है । 


भक्तिमार्ग के लिए जड़ वस्तु की सहायता विशेष आवश्यक है। 

मनुष्य इस समय जिस अवस्था में है, ईश्वरेच्छा से यदि एसी अवस्था 
न होती, तो बड़ा अच्छा होता | परन्तु वास्तविक घटना का प्रतिवाद 
व्यथ है। मनुष्य चेतन्‍्य ओर आध्यात्मिकता आदि विषयों पर 
है चाहे जितनी बातें क्यों न बनाए, पर वास्तव में 
5348205०35 वह अभी जड़भावापन्न ही है । ऐसे जड़ मनुष्य 
की अत्यावध्यकता। की हाथ पकड़कर धीरे-धीरे उठाना होगा--तब तक 
उठाना होगा, जब तक वह चेतन्यम्रय--सम्पूर्ण 

आध्यात्मिक भावापञ्न न हो जाएगा । आज-कल फे जमाने में ९९ फी 
सदी ऐसे आदमी हैं, जिनके लिए चेतन्‍्य को समझना काठन है। जो 
सथ्ालिनी शक्तियाँ हमें ढकलकर आगे बढ़ा रही हैं, तथा हम जो फछ 
प्राप्त करना चाहते हैं, वे सभी जड़ हैं। हमे स्पेन्सर के छब्दों में मेरा 
कहना है कि हम केवछ उसी रास्ते से आगे बढ़ सकते हैं, जिसमें 
सर्वापक्षा कम बाघाएँ हैं । ओर पुराण-प्रणताओं को यह बात मलीभाँति 


प्लान 


भक्ति 


प्राल्म थी, तभी वे हमारे लिए यह सबसे कम बाघा पहुँचानेवाढी कार्य- 
प्रणाढ़ी बता गए हैं। इस प्रकार के उपदेश देकर पुराणों ने मनुष्य- 
जाति का जो महान कल्याण साधन किया है। वह अवहय ही 
विस्मयकर और अभूतपूर्व है। मक्ति का आदुर्श अवश्य ही चेतन्यम्रय 
या आध्यात्मिक है; पर उसका रास्ता जड़ वच्तु के भीतर क्षे होकर है, 
ओर इस रास्ते के सिवा दूसरा कोई रास्ता भी नहीं है । अतएव, जढ़ 
जगत में जो कुछ ऐसा है, जो आध्यात्मिकता प्राप्त करने में हमारी 
सहायता कर सक्षता है; उसे महण करना पड़ेगा, और उसे इस तरह 
काम में ठाना पढ़ेगा कि जड़-मावापन्न मानव ऋभमशः आगे बढ़ता 
हुआ पूर्ण अध्यात्म-भावापत्न हो पक्रे | शास्त्र आरम्भ से ही लिद्ढ; 
जाति या धर्म का भेदभाव छोड़कर पबकों वेइ-पाठ फरने का आविश्षार 
प्रदान करते हैं । हमें भी इस तरह उदार होना चाहिए । यदि भनुष्य 
जड़ प्न्द्रि बनाकर भगवान में प्रीति कर सके, तो बड़ी अच्छी बात 
है। यदि मगवान की मूर्ति बनाकर इस प्रेम के आदर्श पर पहुँचने में 
मनुष्य को कुछ भी सहायता मिलती है, तो उसे एक की जगह बीस 
मूर्तियाँ पूजने दो । चाहे को भी काम क्‍यों न हो, यदि उ8के द्वारा 
धर्म के उस उच्चतम आदुर्श पर पहुँचने में सहायता मिलती हो तो उसे 
अबाघ गति से करने दो; पर हाँ, वह काम नीति के विरुद्ध ने हो। 
“नीति के विरुद्ध न हो--ऐसा इसलिए कहा गया कि नीति-विरुद्ध 
काम हमारे घर्म-मार्ग के सहायक नहीं होते, बल्कि विध्न ही उपाधित 
किया करते हैं। 


मारतवर्ष में सर्वप्रथम कबीरदास ने ही ईश्वरोपासना के लिए 


कद५ 


भारत में विवेकानन्द 


मूर्ति का व्यवहार करने के विरुद्ध आवाजु उठाई थी । परन्तु भारत में” 
ऐसे कितने ही बढ़े-बड़े दाशनिक ओर धर्म-संस्थापक हूप हैं, जिन्होंने 
भगवान का सगुण रूप अस्वीकार कर निर्भकता के साथ अपने 
निर्गुण मत का प्रचार करने पर भी मूर्तिपूजा पर दोषारोपण नहीं किया 
है। हाँ, उन्होंने मूर्तिपूजा को उच्च कोटि की उपा- 
20% कह सना नहीं मानी है, और न किसी पुराण में ही. 
मर्तिपृजा के विरुद्ध भूतिं-पूजन को ऊँचे दर्जे की उपासना ठहराया: 
होने पर भी अनेक गया है । जिहोबा एक सन्दूकची के भीतर रहते हैं, 


हज ऐसा विश्वास करनेवाले यहूदी लोग भी मूर्तिपूजक 
निम्नस्तर की ही थे | इस ऐतिहासिक दृष्ठान्त के उपास्थित रहते 
उपासना है। हमें मृतिपूजा पर इसलिए दोषारोपण नहीं करना£ 


चाहिए कि और लोग उसे दोषपूर्ण बताते हैं। मूर्ति या कोई और भीः 
जड़ वस्तु को जो मनुष्य की घ॒र्म की प्राप्ति में सहायता करें, विना 
संकोच ग्रहण करना चाहिए | पर हमारा कोड़ भी चर्मग्रन्थ ऐसा नहीं 
है, जो स्पष्ट शब्दों में इत बात का प्रचार नदीं करता कि जड़ वस्तु की, 
सहायता से अनुष्ठित होनेवाली उपासना निक्ृष्ट शेणी को है । 


सारे मारतवर्ष के सब छोगों को जोर-नवरदस्ती के साथ मूर्ति: 
पूजक बनने की चेह्ा की गई थी, वह कितनी दोषपूर्ण है, यह बताने 
के लिए मेरे पास शब्द नहीं हैं। प्रत्येक व्यक्ति को केसी उपासना: 
करनी चाहिए, अथवा किस चीज़ की सहायता से 
उपासना करनी चाहिए--यह् बात जोर से या हुक्म 


ह आ . 


से कराने की क्या आवश्यकता पड़ी थी ! दूसरा! यह बात केसे जान 


इष्टनिप्ा । 


छ८दे 


भक्ति 


सकता हैं कि कौन आदमी किस वस्तु के सहारे उन्नति कर सकता हैं [ 
कोई प्रतिमा-पूजा द्वारा, कोई आग्रि-पूजा द्वारा, यहाँ तक कि कोई 
केवल एक खम्भ के सहारे उपासना की !तिद्धि प्राप्त कर सकता है, यह 
क्रिसी ओर को कैसे माप हो सकता है ! हमारे अपने-अपने गुरुओं 
ओर गुरु-शिष्यों में जो सम्बन्ध है, उसीढ़े द्वाग इन बातों का निर्णय 
होना चाहिए । भाके-विषयक ग्रन्थों में इष्ट-देव-सम्बन्धी जो नियम हैं, 
उन्हींभें इस बात की व्याख्या देखने में आती है--यानी प्रत्येक व्यक्ति- 
विज्वेष का अपनी विशिष्ट उपासना-पद्धति से अपने इष्टदेव ह पास 
पहुँचने के लिए आगे बढ़ना पड़ेगा, और वह जिस निर्वाचित रस्ते से 
आगे बढ़ेगा, वही उसका हृष्ट है। मनुष्य को चलना तो चाहिए अपनी 
ही उपासना-पद्धति के मार्ग से; पर साथ ही, अन्यान्य भागों क्री 
ओर भी सक्ानुभूति की दृष्टि में वेसना चाहिए। और इस मार्ग का 
अवलम्बन यात्री को तब तक करना पड़ेगा, जब तक बह अपने निर्दिष्ट 
स्थान पर नहीं पहुँच जाता--जब तक वह उस केन्द्रस्थल फ नहीं 
पहुँच जाता, जहाँ जड़ वस्तु की सहाथता की कोई आवश्यक्षता ही 
नहीं है । 


इसी प्रसंग में भारतवर्ष के बहुतिरे स्थानों में प्रचाढेत कुल-मुरु- 

प्रथा के विषय में--जों एक प्रकार से वंशगत शुरुआई की तरह हो गई 
है --दो चार बातें कहकर हम. आप छोगों को सावधान कर देना आव- 
इयक समझते हैं। हम शास्त्रों में पढ़ते हैं--“ जो 

कप का ब्रेदों का सार-मर्म समझते हैं, जो निष्पाध हैं, जो धन 
के छीम से और किसी प्रकार के स्वार्थ से लोगों को 


दंद्ख 


आरत सें ब्रिवेकानन्द 


हा ० 


शिक्षा नहीं देते, जिनकी कृपा हेतु-विशेष से नहीं प्राप्त होती, बसनन्‍्त 
ऋतु जिस प्रकार पेड़-पोधों और लता-गुल्मों से बदले में कुछ न चाहते 
हुए सभी पेड़-पोधों में नई जान डालकर उन्हें हरा-भरा कर देती है-- 
उनमें नई-नई कोपलें निकल आती हैं--उद्ती प्रकार जिसका स्वभाव ही 
लोगों का कल्याण करनेवाला है, जिनका सारा जीवन ही दूसरों के हित 
के लिए है, जो इसके बदले लोगों से कुछ भी नहीं चाहते, ऐसे महान 
व्यक्ति ही गुरु कहछाने योग्य हैं--दूसरे नहीं। ”* असदृगुरु के पास 
तो ज्ञान-लाभ की आशा ही नहीं है; उलछटे उनकी झिक्षा से विपाति की 
ही सम्भावना रहती है । कारण, गुरु केवल शिक्षक या उपंदेशक ही 
नहीं हैं--शिक्षा देना तो उप्तके कर्तव्य का एक बहुत ही मामूली अंश 
हैं| हिन्दुओं का विश्वाप्त है कि गुरु ही शिष्य में शक्ति का सच्ार 
करते हैं । इस बात को समझने के लिए जड़-जगत का ही एक हृष्ठान्त 
ले लीजेए। मानों किसी ने अच्छे बीज से टीका नहीं लिया, ऐसी 
अवस्था में उसके शरीर के अन्दर दूषित बीज के प्रवेश कर जाने की 
बहुत सम्भावना है; उत्ती प्रकार अत्वूगुरु से शिक्षा छेने में भी बुराइयों 
के सीख लेने की बहुत कुछ आशंका है। इसलिए भारतवर्ष से इस 
कुल-गुरु-पथा को एकदम उठा देना अत्यन्त आवश्यक हो रहा है । 
गुरु का काम व्यवत्ताय न हो जाय, इसे रोकने की चेष्टा करती ही 
होगी, क्योंकि यह एकदम शास्त्र-विरुद्ध है। किसी आदमी को, जो 
अपने को गुरु बताता है, अपना इस प्रकार परिचय देते हुए कदापि उस 
अवस्था का समर्थन नहीं करना चाहिए, जो भारत की इस प्रथा से 
उपस्थित हुई है। 
* पिवेकचूडमणि । 


ड्टट 


भक्ति 


खादयासाथ-विचार के सम्बन्ध में मेंग्र कहना है कि आजकल 
खान-पान के विषय में जिन कठोर नियमों पर जोर दिया जाता है, वे 
अधिकांश में बाहरी कारणों पर अवलाम्बित हैं। जिस उद्देश्य से इन 
नियमों को आरम्भ में चछाया गया था, वह उल्देहय 
अब लुप्त हो गया है। खाथ-बस्तुओं को स्पर्श करने 
का अधिकार किसे है १--यह प्रश्न विशेष ध्यान देने 
योग्य है, क्‍्योंक्त इसमें एक बढ़ा भारी दार्शनिक रहस्य छिपा हुआ 
है। पर साधारण मनुष्यों के देनिक जीवन में उतनी सावधानता रखना 
अत्यन्त काईन ही नहीं, बहुतांश में असम्भव भी है। जिन छोगों ने 
केवल धर्म के लिए ही अपने जीवन को उत्सर्ग कर दिया है, ये नियम 
केवल उन्हीं के लिए पालनीय हैं; पर इसकी जगह हर एक आदमी के 
'लिए इन नियमों का पालन करना आवश्यक बताकर बढ़ी भारी गृलती 
की गई है। कारण, सर्वसाधारण में आधिकतर ऐसे ही छोम हैं, जो 
जड-जगत के सुखों से तृप्त नहीं हुए हैं, और ऐसे अतृत्त लोगों पर जबर- 
द्स्ती धर्म के 


खाद्याखाय- 
विचार | 


के नाम पर वबाव डालने की चेष्टा व्यर्थ है। 


भक्तों के लिए जो उपासना-पद्धतियाँ हैं, उनमे मनुष्य-रूप कौ 
उपासना ही सबसे उत्तम है । वास्तव में यदि किसी रूप की ही पूजा 
करनी है, तो अपनी अवस्थानुसार प्रातोदिन छः या 

० बारह द्रिद्रों को अपने धर लाकर, उन्हें नारायण 
हल समझकर उनकी सेवा करना अच्छा है। पेंने कितनी 
जगहों में प्रचक्षित दान की प्रथाएँ देखी हैं; पर उन दोनों से वैसा कोई 
सुफल होते नहीं देखा है। इसका कारण यही है कि वह बान की 


प८५, 
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किया यथोचित रूप से अनुछित नहीं है। “ अरे | यह ले जा । ”--- 
इस प्रकार फे द्वान को दान या दया घर्म का अनुष्ठान नहीं कप सक्ते। 
यह तो हृदय के अहड्डर का परिचायक है। इस प्रकार दान देनेवाल़े 
का उद्देश्य यही रहता है कि लोग जानें या पमझें कि वह दया-धर्म का 
अनुष्ठान कर रहा है | हिन्दुओं को यह चानना चाहिए कि स्म्ृतियों के 
मत से दान ग्रहण करनेवालों की अपेक्षा दान देनेवाढा छोटा समझा 
जाता है । ग्रहण करनेवाला ग्रहण करते समय साक्षात्‌ नाशयण-रूप में 
समझा जाता है। अतएव, यदि इस प्रकार की नई पूजा पद्धति प्रच- 
हित की जाय, तो बढ़ा अच्छा हो । ऐसा करने से घए-घर में नित्य 
कम-से-कपत चार-छः दग्द्रि-लंगडे-छूछे, अन्ध-अपाहिज, भूखे-प्या५ पारायण 
को तो खाने-कपड़े मिल जाया करेंगे । फ़िर दूसरे दिन उसी तरह के 
और कई आदू्ियों को छाकर उनकी पूजा करो। में किसी प्रकार की 
उपासना या पूजा-पद्धति की न तो निनन्‍्दा करता हूँ ओर न किसी को 
बुरा ही बताता हूँ; बाल्डि मेरे कहन का सारांश यही है कि इस प्रकार 
नागयण की पूजा क्री जाय, वह सब पूजाओं से उत्तम है, और भारत 
के लिए इसी पूजा की आवश्यकता है । 


अब अन्त में मेग यही कहना है कि भक्ति की तुलना एक 
भिकीण के साथ की जा सकती है। इस त्रिक्रोण का पहिला कोण यह 
है के भक्ति था प्रेम कोई प्रतिदान नहीं चाहता। प्रेम में भय नहीं 
है, यह उसका दूसरा कोण है। पुरस्‍कार या प्रातिदान पाने के उद्देश्य 
से प्रेत करना भिखारी का घ॒र्म हु--व्यवसायी का धर्म है, वास्तविक 
घर्म के साथ उसका बहुत ही कम लगाव है। कोई मिश्षक न बनें, 


छर्क 


भक्ति 


क्योंके बेता होना नास्तिकता का चिह्न है। जो आदमी रहता तो है 
गंगा के तीर पर, डिन्‍्तु पानी पौने के लिए कुआँ खोदता है, वह मूर्ख 
नहीं तों और क्‍या है !--ज़ड़ वस्तु की प्राप्ति के लिए भगवान स प्रार्थना 
करना भी ठीक वेसा ही है । भक्त को भगवान से सदा इस प्रकार कहने 
के लिए तेयार रहना चाहिए-- प्रभों ! मैं तुमसे कुछ भी नहीं चाहता। 
हाँ, तुम्णँ भ्रगर कोई चीज चाहिए, तो में तुम्हारी गेवा में आपत करने 
को तेयार हूँ ।” मैन कहा है के प्रेम में भय नहीं रहता। क्या आपने 
नहीं देखा हैं [के राह चलती हुई कमजोर दृदयवाल़ी स्री एक छोट्े-से 
कृत्ते के धांकने से भाग सड़ी होती है--घर मे घुस जाती हें? मरे 
दिन वही उसी रारते से जा रही है। आज उसके साथ एक छोठासा 
बच्चा भी है, एकाएक किसी शेर ने निकलकर छड़के पर चोट करना 
चाहा । ऐसी अवरथा में भी आप उसे अपनी जान बचाने के लिए भागते 
या घर द॑ अन्दर घुसते देखेंगे ! नहीं--कदापि नहीं। आज, अपने 
ननन्‍हें बच्च की रक्षा के लिए, यादिं आवश्यकता पड़े, तो वह हर के मुँह 
में घुतन से भी बज न आएगी। अब इस त्रिकोण का तीसरा कोन 
यह है आर प्रव्न ही प्रेम का लक्ष्य है। अन्त में भक्त इसी भाव पर 
आ पहुँचते हैं ।क्ष केंवल एक प्रेम ही सत्‌ है। ओर बाकी # कुछ 
अम्तत्‌ है । भगवान का अस्तित्व प्रमाणित करने के लिए मनुष्य को अब 
और कहाँ जाना होगा । इस प्रत्यक्ष संसार में जो कुछ भी पदार्थ हैं, 
सबके अन्दर सवापिक्षा स्पष्ट दिखाई देनेवाले तो मंगवान ही हैं। वे ही 
बह ड्क्ति ६ जो सूर्य, चन्द्र और तारों को घुमाती तथा चलाती हे-- 
ख्री-पुरुषों ५, छोटे-छोटे जीवों में, सभी वस्तुओं में प्रकाशित हो रही 
है। जर शक्ति के गज्य में, गुरत्वाकर्षण शक्ति के रूप में वे ही वियमानः 


चंद्र 


सारत में विवेकानन्द 


हैं, प्रत्येक अणु-परमाणु में वे ही विथमान हैं---सर्वत्र उनकी ज्योति छिटकी 
हुई हे । वे ही अनन्त-प्रेमस्वरूप हैं, संसार की एकमात्र संचालिनी-शक्ति 
है, ओर सर्वत्र प्रत्यक्ष दिखाई देनेवाले भगवान हैं । 


8९६ 


२५, वेदान्त 


जगत दो हैं जिनमें हम बसते हैं,--एक बहिरजगत और दूसरा 
अन्तर्जगत। प्राचीन काल से मनुष्य इन दोनों मूप्तियों में समानान्तर रेखाओं 
मानव की वहि-.  तरहें बराबर उन्नति करते आये हैं। दूँढ-तलाश 
जगत और अन्त- पहले बहिर्जगत में ही शुरू हुई। मनुष्यों ने पहले 
जगत में गवेषणा। पहल दुरूह समस्याओं के उत्तर बहिःप्रकृति से ही 
पने की चेष्टा की। पहले मनुष्यों ने अपने चारों ओर की वस्तुओं से ही 
सत्यं-शिवं-सुन्द्रम! की तृष्णा-निव्वाति करना चाहा। वे अपने को 
और अपने सभी भीतरी भावों को स्थूछ भाषा में प्रकाशित करने के 
लिए प्रवृत्त हुए । और उन्हें जो उत्तर मिले,--ईश्वर-तत्त्व और उपासना- 
तत्त्व के वे आति अद्भुत सिद्धान्त ओर शिव-सुन्द्र के वे उच्छू[समय 
वर्शन वास्तव में अपूर्व हैं। बहिरजगत से निःसन्वेह महान भावों 
का आधिभाव हुआ; परन्तु पीछे से जब उनके निकट मनुष्यता-प्रात्ि 
का दूसरा द्वार खुला, तब उनके सामने एक ओर भी महान, और भी 
छुन्दर और अनन्त-गुर्णों में विकासशील एक दूसरा संसार स्थापित 
हुआ।। वेदों के कर्मकाण्ड-भाग में हम घर्म की बड़ी ही आश्चर्यमयी 
चारणाएँ वर्णित देखते हैं; हम संसार की सृष्टि, स्थिति और प्रलय करने- 
वाले विधाता के सम्बन्ध के वहाँ अत्यन्त अदभुत तत्त्व-समूह देखते 
है; ये हमारे सामने हृद्य के अन्तस्तक तक पहुँचनेवाढी भाषा में रखे 
गये हैं। तुममें से अनेकों को ऋगृवेद-संहिता का वह '्छोक जो प्रलूयः 


पणरे 


शारत में विवेकाननद 


के वर्णन में आया है, याद होगा। भावों को उद्दीत करनेवाला ऐसा 
वर्णन शायद्‌ कभी किसीने नहीं किया । इन सबके हांते हुए भी, हम 
देखते हैं कि इनमें बहिजगत की ही महत्ता का चित्रण किया गया है; 
वह वर्णन स्थूल का है,--इसमें कुछ न कुछ जड़त्व फिर भी लगा 
हुआ है । तथापि हम देखते हैं, जड़ ओर ससीम भाषा में यह असीम 
का ही वर्णन है--यह जड़ शरीर के अनन्त विस्तार का वर्णन है, 
किन्तु मन का नहीं--यह वेश के अनन्तत्व का वर्णन है किन्तु चेतन्य 
का नहीं; इसलिए ज्ञानकाण्ड या दूसरे भाग में, हग देखते हैं, एक बिल- 
कूछ दूसरा तर्रीका इख्तियार किया गया है। पहला तरीका था बहि- 
प्रकृति मे विश्व-बह्लाण्ड के सत्य की तलाश; यह जड़ संसार से जीवन 
की सभी गम्भीर समस्याओं की मीमांसा की चेष्ठ थी:-- 

“यस्येत हिमवन्तो महित्वा” 

भयह हिमालय जिसकी महत्ता बतढा रहा है |” 


यह बढ़ा ऊँचा विचार है, किन्तु फिर भी भारत के लिए इतना ही 

बहुत नहीं । भारतीय प्रन को इस पथ का परित्याग 

3८3 करना पड़ा था । भारतीय गवेषणा पूर्णतया बहिजैगत 
अतृप्ति-अन्तभगत को छोड़कर दूसरी ओर मुढ्दी--ढूँढु-ललाश अन्तर्जगत में 
'में अनुसन्धान । शुरू हुई, क्रमशः वे जड़ से चतन्य में आये | चारों ओर 
से यह प्रश्ष॒ उठने छग।--ृत्य के पश्चात्‌ मनुष्य का क्‍या हाल होता है (? 
“अस्तीत्येंके नायमस्तीत चेके”--आवि; “क्षेसी किसी का कथन है-- 
+प्नुष्य की मृत्यु के बाद भी आत्मा का अस्तित्व रहता है? और कोई 
कोई कहते हैं--नहीं रहता । हे यमराज; इनमें कौम सा सत्य है (” 


ड्यढ़ 


बेदान्त 


यहाँ (म देखते हैं, एक दूसरी ही प्रणाली का अनुप्तण किया गया है। 
भारताय मन को बहिजगत से जो कुछ मिलना था, मिल चुका था; 


परन्तु उपसे इसे ताति नहीं हुई; यह दूँढु-तलाश करने के लिए और बढ़ा-- 
समस्यापूर्ति के लिए अपने में ही छुबको लगाई, तब यथार्थ उत्तर मिला । 


छ् 
45.७ 


बेदों के इस भाग का नाम है उपानिषद्‌ या वेदान्त या आरण्यक 

था रहस्य । यहाँ हम देखत हैं, धर्म बाहरी दिखलावे से बिलकुठ अलग 
है; यहां हम देखते हैं, आध्यात्मिक विषयों का वर्णन जड़ की भाषा 
से नहीं हुआ, किन्तु चतन्‍्य #ी भाषा से हुआ है, सूक्ष्मातिसूक्ष्म तत्त्वों के 
लिए योग्य भाषा का व्यवहार किया गया है। यहाँ ओर कोई स्थूछ 
भाव नहीं है, यहाँ संसार से सम्बन्ध रखनेवाले उन विषयों का निपटारा 
नहीं किया गया जिनकी उधड़बुन भे पड़े हुए हम प्रायः मत्थामारी किया 
करते हैं । उपनिषदों के उद्धमना ऋषि बड़ी निर्मयता के साथ- उस 
साहस को हम अपनी इस समय की बुद्धि से नहीं 

+ के कड नाप सकते कहीं कोई जोड़तोड़ बिना लगाये ही 
मनुष्य-जाति के निकट ऊँचे से ऊँचे तत्त्वों का प्रचार 

कर गये हैं।ए हमारे देशव।सियो, में उन्हींको तुम्हारे आगे रखना चाहता हूँ । 
बेदों का ज्ञानकाण्ड एक विशारू महासागर है; इसका थोड़ा हीं 

अंश समझने के लिए अनेक जन्मों की आवश्यकता है | गभानुज ने 
उपनिषदों के सम्बन्ध में यथार्थ ही कहा है कि 

33० वेवान्त वेंदों का मुकुट है, और सचमुच ही यह 
और उनका प्रका-. वेतेमान भारत री बाइबिल है। वेदों के कर्मकाण्ड 
"गडत्व । पर हिन्दुओं की घड़ी श्रद्धा है; परन्तु हम जानते हैं 
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हक ता 


युगों तक श्रति के नाम से केवल उपनिषदों का अर्थ लिया 
जाता था। हम जानते हैं, हमारे बड़े बड़े सब दर्शनकारों ने-- 
व्यास हों चाहे पतंजाले या गौतम, यहाँ तक $हलि प्तमी दशनशा्रों 
के जनकरूपी महापुरुष कपिल ने भी--जब्र अपने मत के समर्थक 
प्रमाणों का संग्रह करना चाहा तब उनमें से हर एक को उपनिषदों ही 
में प्रभाण मिले हैं और कहीं नहीं; क्योंकि चिरकालिक सत्यस्तभृह फेक 
उपनिषदों ही में हैं । 


कुछ सत्य ऐसे हैं जो किसी विशेष पथ से, विशेष विशेष अब- 
स्थाओं और समयों के अनुकृछ, किसी किसी निर्दिष्ट क्ष्य की और 
बढ़ने के लिए होते हैं| युगविद्वेषता से उनकी प्रतिष्ठा होती है अर्थात्‌ 
वे किसी खात्त समय के लिए ही उपयोगी होते हैं। और कुछ सत्य 
ऐसे हैं जिनकी प्रतिष्ठा मानव-प्रकृति पर हुई है। उनका अस्तित्व तब 
तक वर्तमान रहेगा, जब तक मनुष्य-जाति का अस्तित्व रहेगा । यही 
पिछले सत्य सार्वजनीन ओर सार्वकालिक कहें जा सकते हैं; और भारत 
में बहुत कुछ परिवर्तन होने पर भी,--हमारे खान-पान, रहन-सहन, पह- 
नाव-उद्ाव और उपासना-प्रणालियों के बहुत कुछ 
परिवर्तित हो जाने पर भी, श्ञतियों के ये सार्वभौमिक 
सत्य--वेदान्त के ये अपूर्व तत्व अपनी ही महिम्ता 
से अचल, अजेय और अधिनाही बनकर आज भी विद्यमान हैं। 


सार्वकालिक तथा 
युग का घसे | 


श्ज 


परन्तु उपनिषदों में जो तत्व अच्छी तरह प्रकाशैत हो पाये हैं, 
उनके बीज पहले ही से कर्मकाण्ड में पाये जाते हैं। बह्माण्डतरव, 


च्चष्द 


बेदान्त 


जिपते सब सम्प्रदायों के वेदान्तिक मानते हैं,--यहाँ 
मजे तक कि मनोविज्ञान-तत््व भी, जिसे भारत की 
संहिता में वर्बमान सम्पूर्ण चिन्ताप्रणालियों का उद्गमस्थान कहना चाहिए, 
। कर्मझाण्ड में वर्णित हुए और संसार के सामने पुर- 
स्कार-स्वरूप रखे जा चुके हैं। अतएव वेदान्त के 
आध्यात्मिक भाग पर कुछ कहने के पहले मुझे कर्मकाण्ड के सम्बन्ध 
में कुछ कहना आवश्यक प्रतीत हो रहा है, और सबसे पहले में उस 
भाव की व्याख्या करना चाहता हूँ, जिसका अर्थ मैं वेदान्त के नाम से 
ग्रहण करता हूँ | दुःख की बात है, कि आजकल हमलोंग प्रायः एक 
विशेष श्रम में पढ़ जाते हैं । हम वेदान्त से केवठ अद्वेतवाद समझ लेंते 
हैं। परन्तु आपडोंगों को याद रखना चाहिए कि यदि सभी धार्मिक 
पन्‍थों का अध्ययन करना है तो भाग्त के वर्तमान समय में प्रस्थान-त्रय 
पढ़गे की अत्यधिक आवश्यकता है। 


सबसे पहले हैं श्रतियाँ जिन्हें में उपनिषद्‌ ही कहूँगा; दूसरे हैं 

व्याससूत्र जी अपने पहले के दर्शनों की समहिं तथा 

वेदान्त शब्द का तेद्धान्त-स्वरूप होने के कारण अपर दर्शनों से बढ़- 
प्रकृत तात्पय है के ४ 

“>प्रस्थानत्रय | हर समझे जाते हैं।और बात ऐसी नहीं कि से 

दर्शन एक हूसरे के विरोधी हैं, नहीं, वे एक दूसरे 

के आधार-ततरूप हैं,--मार्यों शषत्य क्री खोज करनेवाले मनुष्यों को 

सत्य का क्रम-विकास दिखलाते हुए, व्याससूत्रों में उनकी चरम परिणति 

हो गई है। वेदान्त के महान सत्यों की श्रेंसल्ला की तरह वर्तमान,--- 

अपनिषक्ों और व्याससूत्रों के पश्चात्‌ श्रीगीता का स्थान है । इसे वेदास्त 
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की टीका ही कहना चाहिए। अस्तु, भारत का हरएक धर्माभिमानी 
सम्प्रदाय--चाहे वह द्वेतवादी हो चाहे विशिष्टाद्ृतवादी हो और चाहि 
अद्वैतवादी हो--उपानिषदों, व्याससूत्रों ओर गीता को अपनी ही वस्तु 
मानता है। यही तीनों, अपनी प्रामाणिकताओं के साथ, प्रस्थानन्रय 
कहे जाते हैं। हम देखते हैं, शंकराचार्य हों चाहे रामानुज, मध्वाचार्य 
हों चाहे वहभाचार्य, अथवा चैतन्य हों--- जिस किसीने एक नवीन 
सम्प्रदाय की नींव ढाली है, उसे इन तीनों प्रस्थानों का महण करना पड़ा 
है और उन पर एक नये भाष्य की रचना करनी ही पड़ी है। अतएव 
वेदान्त को उपनिषदों के किसी एक ही भाव में ( द्वेतवाद, विशिष्टा- 
द्वैतवाव्‌ या अद्वेैतवाद्‌ के रूप में ) जकड़ छेना ठीक नहीं । वेबान्त से 
जब के ये सभी मत निकले हैं तो उसे इन मतों की समध्टि ही कहना 
चाहिए । एक अद्दतवादी को बदान्ती कहकर परिचय देंने का जितना 
अधिकार है, उतना ही किसी राप्तानुज-सम्प्रदाय के विशिष्टाद्ेतवादी 
को भी है। परन्तु में कुछ और बढ़कर कहना चाहता हूँ कि हिन्दू शब्द 
से, वास्तव में, हमलोग वेदान्तिक समझते हैं। 


में इस विषय पर कुछ और बतढाना चाहता हूँ। में कहता हूँ, 

ये तीनों भारत में उस सप्य से प्रचलित हैं जिसकी थाद्‌ करना स्मृति की 
पहुँच के बाहर है। वास्तव में अद्वेतवाद के आविष्कारक शौकर नहीं हैं, 
उनके जन्म के बहुत पहले ही से यह मत यहाँ था। 

परेवबादा हि ही वे केवछ इसके एक अन्तिम प्रतिनिधियों में से थे । 
रामानुज के मत के लिए भी यही बात कहनी चाहिए । 


उनके भाष्य ही से यह सूचित हो जाता है कि उनके आवधिर्भाव के बहुत 
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पहले से वह मत विय्रपान था। दूसर जो अद्वेतवादी सम्प्रदाय उनके साथ 
साथ भारत में वर्तमान हैं, उन पर भी यही बात घटित होती है। 
ओर, अपने इस थोड़े से ज्ञान की बदौलत में जिप्त िद्धान्त पर पहुँचा हैं, 
उसके अनुसार में यही कहूँगा कि ये मत एक दूपरे के विरोधी नहीं हैं। 
जिस तरह हमारे छहों दर्शन सत्यम्महों के अदभुत क्रमविकास हैं, जो 
संगीत की तरह पिछले घीमे स्व॒रवाले परदों से उठते हैं, क्रिन्तु समाप्त 
होते हैं अद्वेत की वज्रगम्भीर घ्वानि में,--उसी तरह हम पूर्वोक्त तीनों 

मतों को भी देखते हैं। उनमें मनुष्य-प्रन उच्च से 
सरग नी उच्च आदर्श की ओए बढृता हुआ अन्त में अद्दैतवाद 


के उच्चतम सोपान प पहुँचकर एक अपूरभुत 


है. के 


एक्त्व में परिप्तमाप्त होता है | अतएव ये मत एक दूसरे के 
विरोधी नहीं । 


दूरी ओर, मुझे यह कहना ही पड़ता है कि उनके उस विचित्न 
सामझस्य के समझने की भूल थोड़े ही मनुष्यों ने नहीं, बडुतों ने की 
साष्यकारों के... 7 ' है वेंसते हैं, अद्वेतवादी आचार्य जिन इलोकों 
एकदेशीय में अद्देतवाई की ही शिक्षा दी गई है, उन्हें तो ज्यों 
'सिद्धान्त | का त्यों रख देते हैं, परन्तु जिनमें द्वैत या विशिष्टा- 
द्वैतवाद्‌ के उपदेश हैं उन्हें जबरदस्ती अद्वेतवाद की ओर घप्तीठ 
लाते हैं--उनका भी अद्वेत अर्थ कर ढाछते हैं । उधर देतवादी 
आचार्य दैत इलोकों का यथार्थ अर्थ करक्षे अद्वैत इंछोकों को 
'लैतवादु का जापा पहनाने की चष्टा करते हैं। वे हमारे पूज्य आध्ार्य हैं, 
यह में मानता हैँ, परन्तु “ दोधा वाज्या गुरोरपि ” भी एक पररतिद 
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वाक्य है । मेरा मत है ऊँ केवल इसी एक विषय में उन्हें अप हुआ हैं । 
हमें शास्त्रों की विक्ृत व्याख्या करने की आवश्यकता नहीं हैं। किसी 
प्रकार की अत्ाघुता का सहारा लेकर धर्म की व्याख्या करने की क्‍यों 
जरूरत है ! व्याकरण के दावपेंच दिखाने से फायदा ! जिन शहोकों में 
जिन भावों की भावना नहीं की गई, उनमें उन्हींकी के आने की ज़रूरत !' 
जब तुम अधिकार-मेद्‌ का अपूर्व रहस्य समझोगे, तब श्होकों का यथार्थ 
अर्थ सहज ही तुम्हारी समझ में आ जायेगा । 


यह सच है कि सम्पूर्ण उपनिषदों का लक्ष्य एक है-- कासन्नु 
भगवों विज्ञाते सर्वमिद्दं विज्ञातं भवाति ? ” अर्थात्‌ बह कौनसी वस्तु 
हैँ जिसे जान लेने पर सम्पूर्ण ज्ञान करतलगत ही जाता है आज- 
कह की भाषा में अगर कहा जाय तो यही कहना चाहिए कि उपनि- 
पदों का उद्देश्य चरम एकत्व के आविष्कार की चेष्टा है, और बहुत्व के 
भीतर एकत्थ की खोज ही शान है । हरएक विज्ञान इसी नीव पर 
प्रातिष्ठित है । मनुष्यों का सम्पूर्ण शान बहुत्व के भीतर एकत्व की 
तलाश पर ही प्रतिष्ठित है। ओर, याद थोड़ी सी घटनाओं में ही' 
एकत्व के अनुसन्धान की चेष्ठा क्षुद्र मानवीय विज्ञान का कार्य हो वी 
इस अपूर्व विचित्रतासंकुल संसार-प्रपंच के भीतर--जिसे हम नाम और 
कदय 7७ पर कप, से सहस्रथा विभिन्न देख रहे हैं, जहाँ जड़ ओर 
भी अधिकार-मेदा "्न्‍्य में भेद वर्तमान हैं, जहाँ सभी चित्तवृत्तियाँ 
नुपार क्षति का. पक दूसरी से मिन्न प्रकार की हैं, जहाँ कोई रूप 
उपदेश विभिन्न है। (सी दूसरे से नहीं मिलता, जहाँ प्रत्येक वस्तु अपर 
चस्तु से पथक हे--उसी संसार-प्रपंच के भीतर एक्त्व के आविष्कार कए 


पछ्क 
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उद्देश कितना कठिन है ! परन्तु इन विभिन्न अनन्त स्तरों और लोकों 
के भीतर एकत्व का आविष्कार करना ही उपनिषदों का लक्ष्य है। 
दूसरी ओर हमें अरुन्चती-स्याय का भी सहरा ढेना चाहिए | यदि किसी 
को अरुन्धती नक्षत्र दिखढाना है, तो पहले पासवाले उससे किसी 
बड़े ओर उज्ज्वल नक्षत्र पर वेसने वाले की हष्ठि स्थिर करनी चाहिए, 
तभी छोटे नक्षत्र असुन्धती का बिखकाना आसान होगा। इप्ती तरह 
सक्ष्मतम बह्लतत्त्त समझाने के लिए, दूसरे कितने ही स्थुक भावों के उप- 
देश देकर ऋषियों ने उच्च तत्व को समझाया है। इस कथन को प्रमाणित 
करने के लिए भुश ज्यादा कुछ नहीं करना, केवल उपनिषदों को तुम्हारे 
सामने रख देना है, फिर तुम आप समझ जाओगे । प्रायः प्रत्येक अध्याय 
के आरम्भ में द्वैतवाद्‌ या उपासना के उपदेश हैं । पहले पहल ईश्वर के 
सम्बन्ध में कहा है, कोई ऐसा है जो संसार का सूहिकर्ता है, संरक्षक है 
और अमन्‍्त में प्रत्येक वस्तु उसीमें पिद्लीन हो जाती है; वही एक पुज- 
नीय है; वह शासक है; बहि:प्रकृति ओए अन्त/प्रकृति का प्रेरक है, फ़िर 
भी वह प्रकृति के बाहर है। एक कदम और बढ्कर हम देखते हैं, वही 
आचार्य बतलाते हैं कि ईश्वर प्रकृति के भीतर हैं । अन्त में ये दोनों 
भाव छोड दिये गये हैं, कहा है--' जो कुछ है सब वही है--कोई भेद्‌ 
नहीं ?--- तक्त्पासे श्वेतकतो ! । अन्त में यही घोषणा की गई कि 
वही एक मनुष्यों की आत्मा में विराजमान है। यहाँ किसी तरह की 
रियायत नहीं, यहाँ दूसरे मतों की परवा नहीं की गई । यहाँ सत्य, फेवक 
निर्मीक सत्य है, ओर उसका प्रचार भी निर्भीक भाषा में किया गया 
है ।,आजकल उस महान सत्य का उसी निर्मीक भाषा के प्रचार करने 
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में हमें हरगिज न डरना चाहिए, ओर ईश्वर की क्रपा से में तो कम से: 
कम उसी प्रकार का निर्मीक प्रचारक होने में विश्वास रखता हूँ । 


अब हमें प्रथम प्रसंग का अनुसरण करते हुए ज्ञातव्य तत्त्वों की 
आलोचना करनी चाहिए | उन ध्यान देने योग्य दो विषय हैं,-- एक 
है जगत-सृष्टि-प्रकणण जिस पर सभी वेदान्तिकों का एकम्रत है, दूसरा 
है पनस्तत्त्व । पहले में जगत-सूृष्ठि-प्रकरण की आलोचना करूँगा। हम 
देखते हैं, आजकल आधुनिक विज्ञान फी विचित्र विन्नित्र आविष्क्रियाएँ' 
वजञ्ञ की तरह प्रबल वेग से हम पर टूट पड़ती हैं, ओर रवप्त मे भी हमने 
जिनकी कल्पना नहीं की थी, वही अद्भुत चमत्कार हमारे सामने रख- 
कर हमारी आँखों भें चकाचौंध ढगा देती हैं। परन्तु वास्तव में इन 
आविष्कारों का अधिकांश बहुत पहले के आविष्कृत 

अप कक सत्यों का पुनराविष्कार मात्र है। अभी उप्त दिन की 
बात है, आधुनिक विज्ञान ने विभिन्न शक्तियों में एकत्व 

का आविष्कार किया है। इस आविष्कार को भी हुए अभी बहुत दिन 
नहीं हुए कि ताप, ताड़ित, चौम्बक आदे भिन्न भिन्न नामों से परोचित 
जितनी शक्तियों हैं, वे एक ही शक्ति में छाई जा सकती हैं, अतएव 
दूसरे उन्हें चाहे जिन नामों से पुकारते रहे, विशान उनके छिए एक ही 
नाम व्यवहार में छाता है | यही बात संहिता में भी पाई जाती है। 
शयपि वह एक पुरानी पुस्तक है, तथापि शक्तिविषयक सिद्धान्त 
उसके भी ऐसे ही हैं। जितनी शाक्तियाँ हैं, चाहें तुम उन्हें 
गर॒त्वाकर्षण कहो, चाहे आकर्षण या विकर्षण कहो, अथवा ताप 
कहो, या तादेत, या मनुष्यों के अन्तःकरण में पड़कर प्रकाशित 
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होनेवाल़ी चिन्ताशक्ति ही कहो, हैं सब एक ही शक्ति के भिन्न-भिन्न 
प्रकाश और वह शक्ति प्राणशाक्ति ही हैं। अब यह प्रश्न उठ सक्षता है 
कि आण है क्‍या ? प्राण स्पन्दून या कम्पन है। जब सम्पूर्ण अह्माण्ड' 
का लय हो जाता है, तब ये अनन्त शक्तियाँ। कहाँ चढी जाती हैं ! 
क्या तुम सोचते हो कि इनका भी छोप हो जाता है ! नहीं, कदापि' 
नहीं | यद्रि शक्तिशशि बिलकुछ नष्ट हो जाथ तो फिर भविष्य में 
जगत्तरड्र का उत्थान केस ओर किस आधार पर हो सकता है! जोः 
प्रगति हो रही है वह तो तरद्भाकर उठती और गिरती हुई--फिर उठती 
तथा फिर गिरती हुइ--होती ही जायेगी । यही सृष्टि है, इसीसे संसार 
का संत्तण होता जाता है; परन्तु, ध्यान रहे, 'छृष्टि! अंग्रेजी का 
५ 07०%80॥ ? नहीं । अंग्रेजी में संस्कृत शब्दों का यथार्थ अनुवाद नहीं 
होता । बढ़ी मुश्किलों से में संस्कृत के भाव अंग्रेजी में व्यक्त करता हूँ।. 
४ सृष्टि ? शब्द का यथाथ अर्थ है प्रक्राशित होना--बाहर निकलना | 
प्रलय होने पर जगत-प्रपंच सूक्ष्मातिसूक्ष्म होकर अपनी प्राथापिक अवस्था 
को प्राप्त होता है, कुछ कार उसी शान्त अवस्था में रहकर फिर विक- 
सित होता है | यही सूष्टि है । अच्छा तो फ़िर इन प्राणरूपिणी शक्तियाँ 
का क्‍या होता है ? वे आदि प्राण से मिक्त जाती हैं । यह प्राण उस 
समय बहुत कुछ गातिहीन हो जाता है, परन्तु इसकी गति बिलकुछ. 
हो बन्द नहीं हो जाती ! वेदिक सुक्तों के ' आनीवृवात॑ “--अथीत्‌: 
गतिहीन भाव से स्पन्दित हो रहा था--इस वाक्य से इसी तत्त्व का 
बर्णन किया गया है। बेंदों के कितने ही पारिसाषिक शब्दों का अर्थ-निर्णय 
करना कठिन काम है। उदाहरण के रूप में हम यहाँ 'बात्त' शब्द को ही लेते 
हैं। कमी कभी तो इससे वायु का अर्थ निकछृता है और कभी कभी 
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गाते सूचित होती है। इन दोनों अथो में बहुधा लोगों को अभ हो 
जाता है । अतएव इस पर ध्यान रखना चाहिए । अच्छा तो उस समय 
भूतों की क्या अवस्था होती है ! शक्तियाँ सर्वभूतों में ओतग्रोत 
भरी हुई हैं, वे उस समय आकाश में लीन हो जाती हैं। इस आकाश 
से फ़िर भूतसमूहों की सृष्टि होती है । यह आकाश ही आदि भूत है, 
यही आकाश प्राण की शक्ति से स्पन्दित होता रहता है। और जब नई 
सृष्टि होती रहती है, तब ज्यॉ-ज्यों प्राण का स्पन्दन ढुत हीता जाता है, 
त्यॉ-त्यों आकाश की तरंगें भ्रुब्धच होती हुईं सूर्य, चन्द्र, नक्षत्र आदि के 
आकार घारण करती जाती हैं | हम पढ़ते हैं-- 
४ यदिद किंच जगत्‌ सब प्राण एजति निःसुतम्‌ | ?” 


“४ इस संसार में जो कुछ है, प्राण के कम्पित होने पर प्रकाशित 
होते हैं। ” यहाँ ' एजाते ? शब्द पर ध्यान देना-- एज” घातु का 
अर्थ है कॉपना । 


जगत-प्रपंच की सृष्टि का यह थोड़ा सा आभात्त दिया गया। 

इसके विषय भें बहुत-सी छोटी-छोटी बातें कही जा सकती हैं। 
हि उदाहरण-स्रूप, किस तरह सृष्टि होती है, किस 
जार # तरह पहले आकाश की और आकाश से दूसरी 
उत्पत्ति । वस्तुओं की सृष्टि होती है, आकाश में कम्पन होने 
पर वायु की उत्पत्ति केसे होती है, आवि कितनी ही 

बातें कहनी पढ़ेंगी । परन्तु यहाँ एक बात पर ध्यान रखना चाहिए, वह 
यह कि सूक्ष्मतर तत्व से स्थृलृतर तत्व की उत्पत्ति होती है, सबते पौछे 


स्थूल भूत की सृष्टि होती है । यही सबसे बाहर की वस्तु है; ओर इसके 
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'पीछे सूक्ष्मतर भूत विद्यमान है। यहाँ तक विश्लेषण करने पर भी, 
हमने देखा कि सम्पूर्ण संसार क्रेंवल दो तत्वों में पर्ययासित किया गया 
है, अभी तक चरम एकत्व पर हम नहीं पहुँच । प्रणरूपिणी एक झक्ति 
में शक्तिवर्ग और आकाशरूप एक वस्तु में जड़वर्ग पर्यवत्तित '#िये गये 
हैं। क्‍या इन दोनों में भी कोई एक्रत्व निकाठा जा सकता है ! ये भी 
क्या एक तत्व में पर्यवर्तित किये जा सकते हैं! हमारा आधुनिक 
विज्ञान यहाँ गूक ऐ--बह किसी तरह की मीमांसा नहीं कर सका । 
ओर यदि उसे इसकी मरीमांक्षा करनी ही पड़े तो जिम प्रकार प्राचीन 
पुरुषों की तरह उसने आकाश ओर प्राणों का आविष्कार किया है 
उसी तरह आगे भी उसे चलना होगा । जिस एक तत्व से आकाश 
और प्राण की सृष्टि हुई हे वहाँ सर्वव्यापी निर्गुण तत्व है, जो पुराणों में 
ब्रह्मा, चतुरानन बह्मा के नाम से परिचित है और जिसका ' महत्‌ ? नाम 
से भी निर्मेद किया गया है। यहीं उन दोनों तत्वों का मेल होता है। 
दर्शन की भाषा में जेस सन कहेते हैं वह मास्तिष्कजञाल में फैंसा हुआ 
उसी महत का एक छोटा-सा अश है। ओर मस्तिष्कजाढ़ में फैस हुए 
संसार के सामुहिक मनों का नाम समष्ठि है । 


परन्तु यहीं विश्लेषण का अन्त नहीं हों गया, वह और भी दूर 
तक अग्रसर हुआ था । हममें से हर एक मनुष्य मानों एक छोटा-सा 
ब्रह्माण्ड है और सम्पूर्ण संपार एक ब॒हत्‌ बह्माण्ड । 
जो कुछ व्यष्ठि में हो रहा है वही समहि में भी होता 
-है। यह बात सहज ही हमारी समझ में आ सकती है। यदि, हम अपने 
मन का विश्हेषण कर सकते, तो हमारे समाहिमन में क्‍या होंता 


मन णड़ है । 
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है, इसका भी बहुत कुछ निश्चित अनुमान कर सकते | अब प्रश्न यह है 
कि यह भन है क्‍या चीज । इस समय पाश्चात्य देशों में जड़विज्ञान की 
जैसी व्रत उन्नति हो रही है और शरीरविधानशाश्र जिम्न तरह धीरे-बीरे 
घर्म के एक के बाद दूसरे दुर्ग पर अपना अधिकार जमा रहा है, उसे 
देखते हुए पाश्वात्यवासियों को जग ठहरनें की भी जगह नहीं बिल 
रही; क्योंक्रे, आधुनिक शारीरविधान-शाखत्र के पद्‌ पद्‌ पर मन को 
मस्तिष्क के साथ मिला हुआ देखकर वे बड़ी उलझन में पढ़ गये हैं; 
परन्तु भारतवर्ष में हमलोग यह तत्व पहलछे ही से जानते हैं। हिन्दू 
बालक को पहले ही यह तत्व सीखना पढ़ता है कि मन जड़ पदार्थ है, 
परन्तु सूक्मतर जड़ है। हमात यह जो स्थूछ शरीर है, इसके पश्चात्‌ 
सूक्ष्म शरीर अथवा मन है। यह भी जड़ है, परन्तु सूक्ष्मतर जड़ है, और 
यह आत्मा नहीं | 


में तुम्हारे निकट इस “आत्मा ? शब्द्‌ का अंग्रेजी गे अनुवाद 
नहीं कर सकता, कारण योरप में आत्मा? झब्द्‌ का योतक कोई भाव 
ही नहीं; अतएब यह शब्द अनुवाद के अयोग्य है । 
जर्मन दाशनिक इस “आत्मा? शब्दू का उिधा 
शब्द से अनुवाद करते हैं, परन्तु जब तक यह शब्द्‌ सर्वप्तम्पाति से 
गुहीत न ही जाय, तब तक इसे व्यवहार में छाना असम्भव है। अतएक 
उसे 50 कहों, चाहे कुछ और कहो, हमारे आत्मा के सिवा वह और 
कुछ नहीं है। यही आत्मा मनुष्य के भीतर यथार्थ मनुष्य है। यहीं 
आत्मा जड़ मन को अपने यंत्रस्वरूप, अथवा मनोविज्ञान की भाधषा में 


है 


कहिये तो अपने अन्तःकरण के रूप में, चढाते फिराते हैं, ओर 


आत्मा । 
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मन कुछ भीतरी यन्त्रों की सहायता से शरीर के हृश्यमान यन्त्रों 
पर काम करता है। अस्तु, यह मन है क्या ! अभी उस विन पाश्चात्य 
दाशिनिकों को समझ पड़ा है कि नेत्र वास्तव में दर्शनेन्द्रिय नहीं हैं, 
किन्तु यथार्थ इन्द्रिय इनके पौछे वर्तमान है, और याददि यह नष्ट हो जाय 
तो सहस्नलोचन इन्द्र की तरह चाहे मनुष्य के हजार 
४८३ आँखें हों, पर वह कुछ देख नहीं सकता । तुम्हारा 
दर्शन यह स्वतासिद्ध सिद्धान्त लेकर आगे बढ़ता है 
कि हष्टि का तात्पर्य वास्तव में बाह्मदष्टि से नहीं, यथार्थ दृष्टि अन्त- 
रीन्द्रिय की--भीतर रहनेवाल़े मस्तिष्क-केन्द्रसमूहों की है। तुम चाहे 
जिस नाम से पुकारों, परन्तु इन्द्रिय शब्द से हमारी नाक-कान-आँखें 
नहीं सिद्ध होतीं । ओर इन इन्द्रियसमूहों की ही समष्टि, मन-बुद्धि-चित्त- 
अहंकार के साथ मिलकर, अंग्रेजी में शत (मन ) नाम से पुकारी 
जाती है। और यदि आधुनिक शरीर-तत्ववेत्ता तुमसे आकर कहें पड 
मस्तिष्क ही १(४00 है, और वह मस्तिष्क ही विभिन्न यन्त्रों था करण- 
समूहों से संगठित है, तो तुम्हारे लिए डरने का कोई कारण नहीं । उन्हें 
तुम तत्काल कह सकते हो कि हमारे दाशनिक बराबर यह बात जानते 
हैं, यह हमारे धर्म का अक्षरपरिचय मात्र है । 
खेर, इस समय तुम्हें समझना होगा कि मन, बुद्धि, चित्त, अहंकार 
आदि शब्दों के कया अर्थ हैं। सबसे पहले हम'चित्त का विषय अहण 
करते हैं। चित्त वास्तव में अन्तःकरण का मूल अपा+ 
भन, बुद्धि, चित्त, दान है--यह महत्‌ का ही अंश है। विभिन्न 
90355 0 पक, अवस्थाओं के साथ मन का ही एक साधारण मान 
चित्त हैं । उदाहरण के रूप में ग्रीष्म का के उस 
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स्थिर और शान्त झील को लो जिस पर एक भी तरद्ग नहीं है। सोचो, 
किर्सीने उस पर एक रोड़ा फेंका । तो उससे क्‍या होगा! पहले, पानी पर 
जो आघात किया गया उससे एक क्रिया हुई; इसके पश्चात्‌ पानी उठकर 
रोड़े की ओर प्रतिक्रिय। करने छगा ओर उसी प्रतिक्रिया ने तरद्ूः का 
आकार धारण किया । पहले पहल पानी जुरा काँप उठता है, उसके बाद 
ही तरंग के आकार में प्रातिक्िया होती है। इस चित्त को श्लीरू की 
तरह समझो, ओर बाहरी वस्तुएँ उस पर फेंके गए प्रस्तखण्ड हैं। जब 
कभी वह इन्द्रियाँ क्री सहायता से किसी बहिवस्तु के संस्पर्श में आता 
है--बहिव॑स्तुओं को मीतर ले जाने के लिए इन इन्द्रियों की जरूरत 
होती है---तभी एक कम्पन उत्थित होता है। वह मन है--संशयात्मक; 
इसके बाद ही एक प्रातिकिया होती है, वह निश्चयात्मिका बुद्धि है, 
ओर इस बुद्धि के साथ-साथ अहंज्ञान और बाहरी वस्तु का बोध पैदा 
होता है । जेंते हमारे हाथ पर मसा बैठा ओर काट खाया । यह बाह्य 
बस्तु का आधात हमारे चित्त पर पड़ा, चित्त ज़रा कॉप उठा--हमारे 
मनोविज्ञान के मत से वहीं मन है। इसके बाद ही एक आतिक्रिया 
उठी और साथ साथ हमारे भीतर यह भाव पेदा हुआ कि हमारे क्षाथ में 
मसा काट रहा है, इसे मारना चाहिए । परन्तु इतना ज़रूर समझना होगा 
कि बाह्महद्ध पर जितने आघात होते हैं सब्र बाहर से आते हैं, परन्तु 
सनोहद्‌ में बाहर से भी आधात आ सकते हैं और भीतर से भी। चित्त 
ओर उसकी इन भिन्न मिन्न अवस्थाओं का नाम ही अन्तःकरण है । 


पहले जो कुछ कहा गया उसके साथ एक और विषय समझना 
होगा। उसमें हमछोगों के लिए अद्वैतवाद समझने की विशेष सुविधा 


कट 


वेद।न्त 


बस्तुज्ञान की 
प्रणाली तथा का कि धर 
अद्वृतवाद । कि मुक्ता किस तरह बनती है। शुक्ति के भीतर 


(सीप के अन्द्र ) धूढि अथवा बालुऊा की 
कणिका पड़कर उसे उत्तेजित करती रहती है, और शुक्ति की 
बेह इस उत्तेजना की प्रतिक्रिया करते हुए उस छोटी सी 


बालू की रज को अपने शरीर से निकले हुए रस से ढकती रहती 
है । वही काणिका एक निर्दिष्ट आकार को प्राप्त कर मुक्ता के रूप में 
परिणत होती है । यह मुक्ता जिस तरह संगठित होती है, हम सम्पूर्ण 
संसार को उसी तरह संगठित करते हैं। बाहरी संस्तार से हम आधचात 
भर पाते हैं। यहाँ तक कि उस आघात का अस्तित्व जानने की 
इच्छा होने पर हमें अपने भीतर से ही प्रतिक्रिया करनी पड़ती है 
और जब हम यह प्रतिक्रिया करते हैं, तब वास्तव में हम अपने 
मन के अंशविशेष को ही उस आघात की ओर भेजते हैं। ओर 
हम जिसे समझते हैं, थानी उस प्रतिक्रिया से हममें जो निश्चय- 
ज्ञान होता है, वह ओर कुछ नहीं, हमाया अपना मन उस आपात से 
जिस आकार को प्राप्त होता है, हम उसी आकार-प्राप्त मन को समझते हैं। 
जो लोग बहिजगत की सत्यता पर विश्वास करना चाहते हैं, उन्हें यह 
बात माननी पढ़ेगी, ओर आजकल इस शरीर-विधान शाश्र की उन्नति 
के दिनों में इस बात को बिना माने दूसरा उपाय ही नहीं है, के यदि 
बहिजगत को हम 'क ? कहकर सूचित करें तो वास्तव में हम का + 
मन को ही जानते हैं ओर इस शानकिया के भीतर मन का भाग इतना 
आधिक है कि वह उस “का के समूह अंशों में व्याप्त हो रहा है ओर 
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उस 'क? का यथारथ रूप वास्तव में सदैव अज्ञात और अज्ञेय है। 
अतएव यदि बहिर्जगत के नाम से कोई वस्तु हो भी तो वह सदेव अज्ञात 
और अज्ञेय है। हमारे मन के द्वारा वह जिम्न रूप में गठित होती हे, 
परिणत या रूपान्तारत होती हैं हम उसके उसी भाव को समझ सकते 
हैं। अन्तर्जगत के सम्बन्ध में भी यही बात है। हमारी आत्मा के 
सम्बन्ध में भी यह बात बिलकुछ सच उत्तरती है। हम आत्मा को 
जानना चाहिं तो उसे भी अपने मन के भीतर से समझेंगे; अतएृव हम 
आत्मा के प्रम्बन्ध में जो कुछ जानते हैं वह “आत्मा + मन ? के सिवा 
और कुछ नहीं | अर्थात्‌ मन ही के द्वारा आवृत, मन ही के द्वारा 
परिणत या संगठित आत्मा को हम जानते हैं। इस तत्व के सम्बन्ध 
में हम आगे चलकर कुछ और आलोचना करेंगे, यहाँ हमें इतना ही 
स्मरण रखना होगा। 


इसके पश्चात्‌ हमें जी विषय समझना है वह यह है। थह देह 
'एक् निरवच्छिन्न जड़-प्रवाह का नाम है; प्रतिमुहर्त हम इसमें नये नये 
डउपादान जोड रहे हैं, फिर प्रति मुहूर्त इससे कितने ही पदार्थ निकहते 
जा रहे हैं । जैसे एक सदा ही बहती हुई नदी है--उप्तकी सहिलराशि 
सदा ही एक स्थान से दूसरे स्‍थान को जा रही है, तथापि हम अपनी 
कल्पना के बल से उसके समूह अंश को एक ही वस्तु मानकर उसे 
'एक ही नदी कहते हैं | परन्तु वास्तव में नदी है क्‍या ? हर वक्त नया 
पानी आ रहा है, प्रति मुहर्त उसकी तटभूमि परिवर्तित हो रही है, प्रति 
मुहूर्त तठ पर के लतावृक्ष और उनके पत्नपुष्पफलादि का परिवर्तन होता 
जा रहा है; परन्तु नदी है क्या ! वह इसी परशितेनसमष्टि का नाम है। 


ज्रु० 
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मन के सम्बन्ध में भी यही बात है । बोद्धों ने इस सदा ही होनेवाले 
परिवर्तन को लक्ष्य करके महान क्षणिक-विज्ञानवाद 

क्षणिक विज्ञानाद ढ़ सुष्टि की थी | उसे ठीक-ठीक समझना बढ़ा 

और अद्वेतवाद | है 5 

कठिन काम है। परन्तु बोद्ध-दर्शनों में यह मत 

'मुदृढ युक्तियों द्वारा समर्पित और प्रमाणित छुआ है। भारत में यह 
बेदान्त के किसी-किसी अंश के विरोध में उठ खड़ा हो गया था | इस 
मत को निरस्त करने की ज़रूरत आ पड़ी थी, और हम आगे वेखेंगे, 

इस मत का खण्डन करने में केवल अव्वतवाद्‌ ही समर्थ हुआ था 

और कोई मत नहीं । आगे चलकर हम यह भी देखेंगे कि अद्वेतवाद्‌ 

के सम्बन्ध में मनुष्यों की अनेक विचित्र विचित्र घारणाएँ होने पर 

भी, अद्वैतवाद से उनके डर जाने पर भी, वास्तव में संसार का कल्याण 

, इसी से होता है, कारण इस अद्वेतवाद्‌ से ही सब प्रकार की समस्याओं 
का उत्तर मिलता है। द्वैतवाद्‌ और दूसरे नितने वाद हैं उपासना आदि 

के लिए बहुत अच्छे हैं, उनसे मन को बड़ी तृप्ति होती है,--हो सकता 
है कि उनसे मन के उच्च पथ पर बढ़ने की सहायता मिलती हो,--- 

परन्तु यादे कोई विचारनिष्ठ अथच धर्मपरायण होना चाहे तो उसके 

लिए एकमात्र गति अद्वेतवाद हीं है | अस्तु -- 


मन को भी देह की तरह किसी नदी के आकार का समझना 
चाहिए | वह भी सदा एक ओर खाली और दूसरी ओर पूर्ण हो रहा है । 
' परन्तु वह एकत्व कहाँ है,--जिप्ते हम आत्मा कहते हैं ! हम वेखते हैं 
कि हमारी देह और मन में इस तरह सदा री परिवर्तन होंने पर भी 
ःहमारे भीतर कुछ ऐसी वस्तु है, जो अपरिवर्तनीय है--जिसके कारण 
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हमारी वस्तुविषयक धारणाएँ अपस्थिर्तनीय हैं। जब भिन्न-भिन्न दिशाओं 
से आलोक-राश्मियों किसी ययनिका या दीवार अथवा किसी दूसरी 
अचल वस्तु पर पड़ती हैं, तभी--केवछ तभी उनके लिए एकतास्थापन 
सम्भव होता है, तभी--क्रेवल तभी वे ए अखण्ड भाव की सुष्ठि कर 
सकती हैं ' मनुष्य के विभिन्न शारीर-यंत्रों में वह निशचल अखण्ड बस्तु 
कहाँ हैं जिस पर ।वीभिन्न भावराशियाँ पतित होकर पूर्ण अख़ण्डत्व को 
प्राप्त हो रही हैं | इसमें कोई सन्देह नहीं कि वह वस्तु कभी मन नहीं 
हो सकती, कक्‍यों।कि वह परिवर्तनशील है। परन्तु वह ऐसी वस्तु है अवश्य, 
जोन देह हे,न मन है, जिसका कभी परिणाम 
नहीं होता, जिस पर पडुकर हमारे समूह भाव, बाहर 
के समूह विषय एक अख़ण्ड भाव में परिणत हो 
जाते हैं--यही वास्तव में हमारी आत्मा है। ओर जबकि हम देख रहे 
हैं कि सम्पूर्ण जड़ पदार्थ--जिसे तुप्र सुक्ष जड़ अथवा मन चाहें जिस 
नाम से पुकारों--परिवर्ततनशील है, और जबाके सम्पूर्ण स्थूछ जड़ या 
बाह्य जगत भी पश्विर्तनशीछ है, तो यह अपरिविर्तनीय वस्तु ( आता )- 
कदापि जड़ महीं हो सकती, अतएव वह अजढड़ अर्थात्‌ चैतन्य-स्वभाव,, 
अधविनाशी और अपरिणाभी है । 


आत्मा ही अचछ 
अखण्ड वस्तु है । 


इसके बाद एक दूसरे प्रश्न का उदय होता है । यह बहिर्गगत- 
सम्बन्धी पुराने हेतुवादों से अलग है।इस संसार को देखकर किसने 
इसकी सूृष्ि की, किसने जड़-पवार्थ बनाया आदि जित हेतुबादु ( ॥08- 
शाह 7]98079 ) की उत्पत्ति होती है, में उसकी बात नहीं कहता । 
घह ओर है, और यहाँ हमारी भीतरी प्रकृति से सत्य के जानने को 
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चेष्टा होती है, ओर आत्मा के आत्तित्व के सम्बन्ध में जिस तरह यह 
प्रइन उठा था, यहाँ भी ठीक उसी तरह प्रश्न उठ रहा है। यवि यह 
माना जाय कि हरएक मनुष्य में शरीर ओऔर मन से प्थक एक एक अपरि- 
वर्तनीय आत्मा विद्यमान है, तो यह भी मानना पड़ता हें कि इन आत्माओं 
के भीतर धारणा, भाव ओर सहानुभूति की भी एकता 
विद्यमान है। अन्यथा हमारी आत्मा तुम्हारी आत्मा पर 
कैसे प्रभाव डाह सकती है ! परन्तु आत्माओं के बांच में रहनेवाली वह 
कौनसी वस्तु हैं जिसके भीतर से एक आत्मा दूसरी आत्मा पर कार्य कर 
सफती है। किस उपाय से हम तुम्हारी आत्मा की हर एक बात समझ सकते 
हैं। वह कौनसी वस्तु हे जो हमारी ओर तुम्हारी आत्मा में संह्म है! यहाँ एक 
दूसरी आत्मा के मानने की वाशनिक आवश्यकता प्रतीत होती है; कारण, 
वह आत्मा सम्पूर्ण मिन्न भिन्न आत्माओं और जड़ वस्तुओं क भीतर से 
अपना कार्य करती रहेगी, वह संसार के असंख्य आत्माओं में ओत्तप्रोत भाव 
से वियमान रहेगी, उसी की सहायता से दूसरी आत्माओं में जीवनी-शक्ति 
का संचार होंगा,--एक आत्मा दूसरी आत्मा को प्यार करेंगीी--एक 
बूसरे से सहानुभूति रकखेगी या एक दूसरे के लिए कार्य करती रहेगी। 
इसी सर्धव्यापी आत्मा को परमात्मा कहते हैं। ब्रे सम्पूर्ण संसार के प्रभु 
हैं. इश्वर हैं और जबकि आत्मा जड़ पवार्थ से नहीं बनी, जब कि बह 
चेतन है, तो वह जड़ नियमों का अनुशासन नहीं मान सकती--उसका 
विचार जड़ नियमों से नहीं किया जा सकता; इसीलिए उसे अजेय, 
अजन्मा, अविनाशी और अपरिणामी कहते हैं । 

मैने छिन्दुन्ति शस्नाणि नेने बृहाते पावकः । हे 
न चेने कक्ेद्यन्त्यापो न शोषयाते मारुतः ॥ 


द्र्र हर 


परमात्मा । 


आरत में विषेकानन्द 


अच्छेयों ईयमदाह्या5यमक्लेदो $शोष्य एवं च। 
नित्य: सर्वगतः स्थाणुग्चलों 5ये सनातनः ॥ # 


अर्थात्‌ इत्त आत्मा का न आग जला सकती है, न कोई श्र 
इसे छेद सकता है, न वायु इसे सुखा सकती है न पानी भीला कर 
सकता है, यह आत्मा नित्य, सर्वगत, कुटस्थ और सनातन ऐ । 


३. 


भीता और वेदान्त के अनुप्तार जीवात्मा विभु है, कापेल के 
प्रत से भी यह सर्वव्यापी है। यह सच है, कि भारत में ऐरो अनेक 
सम्प्रदाय हैं जो जीवात्मा का अणु मानते हैं, किन्तु उनका मत है कि 
आत्मा का ययार्थ रूप विभु हे । कवर व्यक्त अवस्था में ही वह अणु है | 


इसके बाद एक दूछों विषय पर मन छूगाना चाहिए। बहुत 
सम्भव है, यह तुम्हारे निकट आश्चर्यकर प्रतीत हो, परन्तु है यह तत्त्व 
भारतीय, ओर यदि हमारे सभी सम्प्रदायों में कोई सर्वभान्य साधारण 
'विषय है तो वह यही है। इसीडलिए में तुम्हें इस तत्व की ओर ध्यान 
देने ओर उसे याद्‌ रखने का अनुरोध करता हूँ, कारण, यह भारतीय 
सभी विषयों की बुनियाद्‌ है । पाश्चात्य देशों में जर्मन ओर अंग्रेज 
पण्द्ितों द्वारा प्रयारति भोतिक परिणाम था विकास- 

प्राच्य और बाद ( ॥770]7807 ) तुमछोगों ने सुना होगा । उस 
जाया परि-. परत से वास्तव में सभी प्राणियों के शरीर आभैक्ष 
(0ए०४४०॥)। हैं ! जो भेद हम देखते हैं वे एक ही वस्तु के भिन्न 
मिन्न प्रकाश मात्र हैं। क्ष॒त्र कीट से लेकर श्रेष्ठ साधु 


* गीसा 
ण्श्छ 


चेदान्त 


तक ध_भी का एक दूधरे में परिणाम हों रहा है। और इसी तरह चढते 
हुए क्रमशः उन्नत होऋर जीव पूर्णत्व प्राप्त कर रहे हैं । यह परिणामवाद्‌ 
हमार झाख्रों भी है । योगी पतंजाहि कहते हैं,--- 
* जात्य्तरपरिणामः प्रकृत्यापूरात्‌ । 

अथात्‌ एक जाते - ए+ श्रेणी, दूसरी जाति, दूसर्री श्रेणी में विकास 
या परिणाम को प्राप्त हो रही है । इसी तरह उसका विक्रास होता है। 
पर्णाम का अर्थ है एक वस्तु का दूसरी वस्तु में परिवर्तित होना । परन्तु 
यहाँ योरपवालों से हमारा मतान्‍्तर कहाँ होता है (--पतंजालि कहते हैं-- 
/ प्रकृत्यापूरात्‌ --प्रकृति के आपूरण से । योरोपीय कहते हैं--प्रति- 
इन्द्विता, प्राकृतिक और योन निर्वाचन (7पप्राः8) 80]60007 ) 
आदि ही एक प्राणिशरीर को दूधतरा शरीर ग्रहण करने के लिए बाध्य करते 
है; परन्तु हमारे शाश्रों में इस जात्यन्तर परिणाम का जो कारण बताया 
गया है, उप्ते देखते छुए यही कहना पढ़ता है कि यहाँ वालों ने 
योरोपीयां से ओर भी अच्छा विश्लेषण किया है--इन्होंने बहाँवालों से 
और भी गहरे पहुँचने की कोशिश की है| ये कहते हैं---'प्रकृत्यापुरात! 
--'प्रक्ृति के आपूरण से! इसका क्‍या अर्थ है ! हम यह मानते हैं कि 
जीवाणु क्रमशः उन्नत होते हुए बुद्ध धन जाताहै, किन्तु साथ ही हमारी 
यह भी हद धारणा है कि किसी येत्र में यादें यथोचित मात्रा की 
वक्ति न भर दी जाय, तो उत्त यन्त्र से तदनुरूप कार्य भहीं मिलछ 
सकता । उत्तर द्ञक्ति का विकास चाहे जिस किसी रूप में हो, पर शक्ति- 
समाष्टि की मात्रा सदा एक ही रहती है । थदि तुम्हें एक प्रान्त में शक्ति 
को विकास देखना है, ते दूसरे प्रान्त में उसका प्रयोग करता होगा--- 


का 
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वह शक्ति किसी दूसरे आकार में प्रकाशित भले ही हो, परन्तु उसका: 
परिणाम एक होना ही चाहिए। अतएव बुद्ध याद परिणाम का एक 
प्रान्त हो तो दूसरे प्रान्त का जीवाण अवश्य ही बुद्ध के सहश होगा । 
यदि बुद्ध ऋमषिकासित परिणत जीवाणु हो, तो वह जीवाणु भी कम- 
संकुचित (अव्यक्त) बुद्ध ही है। यादे यह बह्माण्ड अनन्त शक्ति का 
विकास हो, तो जब इस बह्ाण्ड में प्रढय की अवस्था होती है, तब 
भी दूसरे किसी आकार में उसी अनन्त शक्ति की वि्रमानता स्वीकार 
करनी पड़ेगी । अतएव यह निश्चित हे कि प्रत्येक आत्मा अनन्त है। 
हमारे पैरों ते घुमते रहनेवाले क्षुत्र कीट से लेकर मदृत्तम और उच्चतम 


साधु तक सब में वह अनन्त शक्ति, अनन्त पवित्रता ओर प्तमी गुण" 


अनन्त परिमाण में मोज़ूद हैं। भेद्‌ केवल प्रकाश के तारतम्य में है । 
कीट में उस महाशाक्ति का थोड़ा ही विकास पाया जाता है, तुमे 
उससे भी अधिक ओर किसी दूसरे देवोषम पुरुष में तुमसे भी कुछ: 
अधिक शक्ति का विकास हुआ है--भेद बस इतना ही है, परन्तु है 
सभीमें वही एक शाक्ति | पतंजाले कहते हैं।--- 
#तः क्षेत्रिकवर्त्र--- 
पक्ेसान जिस तरह अपने खेत में पानी भरता है। ” किसी 
जलाशय से वह अपने खेत का एक कोना काटकर पानी भर रहा है, 
और जल के वेग से खेत के बह जाने के भय से उसने मोरी का मुँह 
बन्द कर रबखा है। जब पानी की जरूरत पड़ती है, तब वह द्वार 
खोल देते। है, पानी अपनी ही शक्ति से उसमें गर जाता है। पानी 
आने के वेग को बढ़ाने की कोई आवश्यकता नहीं, क्योंकि वह शक्ति 


५शद 


अदा 


वेदान्त 


जलाशय के जल में पहले ही से विद्यमान है। इसी तरह हममें से 
हरएक के पीछे अनन्त शक्ति, अनन्त सत्ता, अनन्त बाय, अनन्त 
आनन्द्‌ का भाण्दार परिपृर्ण है, केवल यह द्वार--यही देहरूपी द्वार 
हमारे वास्तविक रूप के पूर्ण विकास भें बाचा पहुँचाता है। ओर इस 
देह का संगठन नितना ही उन्नत होता जाता है, जितन। ही तमोगुण 
रजोगुण में और रजोगुण सत्वगुण में परिणत होता है, यह शक्ति ओर 
शुद्धता उतनी ही प्रकाशित होती रहती हैं; ओर इसीलिए भोजन-पान 
के सम्बन्ध में हम इतना सावधान रहते हैं । 


यह सम्भव है कि हमलोंग मूल तत्व मूछ गये हों जेसे हम अपने 
बाल्यविवाह के सम्बन्ध में कह सकते हैं। यह विषय यज्ञपि यहाँ अप्रा- 
संगिक है, तथापि हम दृष्ठान्त के तौर पर यहँ। इसका महण कर सकते हूँ। 
यदि कोई दूसरा अवसर मिलेगा , तो में इन विषयों पर विशेष रूप 
से आलोचना करूँगा, परन्तु इस सप्तय में तुमसे इतना ही कहता हूँ 
कि जिन मूल भावों से भाह्य-विवाह-प्रथा का प्रचढन हुआ है, उनके 
ग्रहण करने ही से यथार्थ सभ्यता का संचार हो सकता है, किसी दूसरे 
उपाय से कद्रापि नहीं | यदि हरएक स््री-पुरुष को जिस किसी पुरुष या 
स्धी को पाते अथवा पत्नी के रूप से महण करने 
की स्वार्धीनता दी जाय, यदि व्यक्तिगत सुख, पाशव 
प्रकृति की परितृत्ति, समाज में बिना किसी बाधा के 
संचरित होंती रहे तो उत्तका फ़ल अवश्य हीं अशुभ होगा । उससे दुछ 
प्रकृति और आस्तुर स्वभाव की सन्‍्तान उत्पन्न होगी । प्रत्येक देश्न में 
शक ओर भनुष्य इप्त तरह की पशुप्रक्ृति की सन्‍्तान उत्पन्न कर रहे हैं, 


जाल्यविवाह का 
मूल तत्व | 


५१७ 
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दूसरी ओर इनके दृमभन के लिए पुलिस की संख्या बढ़ा रहे हैं। इस 
तरह की सामाजिक व्याधि के प्रतिकार की चेष्ठा में कोइ फल नहीं 
होता, बल्कि समाज से ये दोष किस तरह दूर किये जाये, इन पशु 
प्रकृति सन्‍्तानों की सृष्टि किंस उपाय से नष्ट की जाय, यह समस्या 
उठ खड़ी होती है। और जब तक तुम समान में हो तब तक तुम्हारे 
विवाह का फू (भला हो या बुरा ) प्तमाज के प्रत्येक मनुष्य को 
अवश्य ही मोगना पड़ेगा; अतएव तुम्हें किस तरह का विवाह करना 
चाहिए, किस तरह का नहीं, इस पर तुम्हें आदेश देने का अधिकार 
समाज्ञ को है। भारतीय बाल्य-विवाह-प्रथा के पीछे इसी तरह के ऊँचे 
ऊँचे भाव और तत्व हैं, जन्मपत्रों में वर-कन्या की जेसी जाति, गण 
आदि लिखे रहते हैं, अब भी उन्हींके अनुसार हिन्दू-समाज में विवाह 
होते हैं और प्रसंग के अनुसार मैं यह भी कहना चाहता हूँ कि मनु के 
मत से कामोद्धव पुत्र आये नहीं है। जिस सन्‍्तान के जना-मृत्य वेदों 
के विधान से मिलते-जुलते हैं, वही कास्तव में आर्य है। आजकल सभी 
देशों में ऐसी आर्थ-सन्तान चहुत कम पेदा होती है, ओर इसी # फल 
है के कलियुग-नाम की दोषशाशि की उत्पत्ति हो रही है। हम प्राचीन 
महान आवशो को भूल गये हैं । यह सच हे के हमलोग इस समय इन 
भावों को पूर्ण रूप से कार्य में परिणत नहीं कर सकते, यह भी सम्पूर्ण 
सत्य है कि हमलोगों ने इन सब महान भावों में से कुछ माव लेकर पके 
विकृत ओर विचित्र ढड् का रहस्य-सा बना डाला है, यह बिलकुछ, 
सच है कि आजकल अब प्राचीन फाक के से पिता-माता नहीं हैं, 
समाज भी अब पहले-सा शिक्षित नहीं है, ओर प्राचीन समाज की जिस 


ण८ 
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तरह समाज के सभी छोगों पर प्रीति रहती थी, अब वेसी नहीं रहती, 
किन्तु कार्यकारिता में दोषों के आने पर भी वह मूल तत्व बढ़े ही 
महत्व का है, और यादे वह तत्व यथार्थ कार्य में परिणत न किया जा 
सका हो, यदि इसके ।ढिए कोई ख़ास तरीका नाकामयाब हुआ हो, तो 
उसी मुठ तत्व को लेकर ऐसी चेष्ठा करनी चाहिए जिससे वहीं तत्व 
अच्छी तरह काम में आ सके । मू़ तत्व के नष्ठ करने की चेष्टा क्‍यों ! 
मोजनवाली समस्या के ललिए भी यही बात है। वह तत्व भी जिस तरह 
काम में छाया जा रहा है, वह निश्चन्देह बहुत ही सराब है किन्तु 
इससे उस तत्व का कोई दोष नहीं | वह सनातन है, वह सदा ही 
रहेगा; वह प्रयत्न करो जिससे वह तत्त्व अच्छी तरह काम में छाया 
जा सके | 


भारत में हमारे स्रभी सम्प्रदायों को आत्मा-सम्बन्धी पूर्वोक्ति तत्त्व 
पर विश्वास करना पढ़ता है, केवल द्वेतवादी कहते हैं ( इस पर हम 
आगे चलकर विशेष रूप से विचार करेंगे ), असत्‌ कर्मों से बह संकुचित 
हो जाती है, उसकी सम्पूर्ण शाक्ती और स्वभाव संकोच क्षो प्राप्त हो जाते 
हैं; फिर सतकर्म करने से उस स्वभाव का विकास होता है। और अद्वेत- 
वादी कहते हैं, आत्मा का न कभी संफोच होता हे न विकास,---इस 
तरह होने की प्रतीतिमान्र होती हैं | द्वेतवादी और अद्वेतवादियों में बस 
इतना ही भेद है; परन्तु यह बात सभी मानते हैं कि हमारी आत्मा में 
पहले ही से सम्पूर्ण शा विधमान है, ऐसा नहीं के कुछ बाहर से 
आत्मा में आये, कोई चाज इसमें आासमाव से 2पक पंड़े--ऐसा नहीं । 
तुम्हारे विशेष ध्यान देने योग्य एक बात यह है कि तुम्हारे वेद [728 
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]760 नहीं हैं (ऐसे नहीं जिससे यह सूचित हो कि वे बाहर से भीतर 

जा रहे हैं ) किन्तु # 5760 हैं ( अर्थात्‌ भीतर 
हद से बाहर आ रहे हैं )---वे सनातन नियम हैं । चींटी 
दूत और अद्दैत- से छेकर देवता तक सबके भीतर वेद अवस्थित हैं। 
वादी एकमत हैं। चींटी को केवल विकास प्राप्त करके ऋषि होना है, 

तथी उसके भीतर बेंद्‌ अर्थात्‌ सनातन-नियमावली 
प्रकाशित होंगे। एक और महान तत्त्त समझने की आवश्यकता है, वह यह 
क् हमारी शक्ति पहले ही से हमारे भीतर मोजूद हे,--मुक्ति पहले ही 
से हममें है। उम्रके लिए _तना कह सकते हो कि वह संकृचित हो गई 
है; परन्तु इससे कुछ आता-जाता नहीं, पहलें ही से वह वहीं मौजूद है । 
इस प२ तुम्हें विश्वास करना होगा--विश्वास करना होगा कि बुद्ध के 
भीतर जो शक्ति है, वह एक छोटे से छोटे मनुष्य में भी है । यही 
हिन्दुओं का आत्म-तत्व है । 


परन्तु यहीं बोद्धें। के साथ महा विरोध खड़ा हो जाता है। वे 
देह का विश्लेषण करके कहते हैं, देह एक जड़ स्रोत मात्र हे; उसी 
तरह मन का विशलेषण करके उप्त भी इसी तरह का एक जब॒-गवाह 
बतढाते हैं। आत्मा के सम्बन्ध में वें कह ते हैं, उसका अस्तित्व स्वीकार 
करना अनावइयक है। उप्तकें अस्तित्व की कल्पना करने की कोई 
आवश्यकता नहीं । किसी वस्तु और उसमें संहम गुणराशि की कल्पना 
का क्या काम ९ हमकोम शुद्ध गुण ही मानते हैं। जहाँ पिर्फ एक कारण 
मान लेने पर सब विषयों की व्याख्या हो जाती है, वहाँ दी कारण 
मानना न्याय के प्रतिकूछ है। इसी तरह बौद्धों के साथ विवाद छिढ़ा, 
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और जो मत वस्तुविशेष का अस्तित्व मानते थे, उनका खण्डन 
करके बोद्धों ने उनकों घूल में मिठा दिया । जो वस्तु और गुण 
दोनों का अस्तित्व मानते हैं, जो कहते हैं--' तुमम एक अछग 
आत्मा है, हमें एक अलग, हरएक के शरीर और मन से अलग एक 
एक आत्मा है, हरएक के एक स्वतन्त्र व्यक्तित्व है 
आत्मा औरव्यक्ति- --उसके मत में पहले ही से कुछ त्रुटि थी। यहाँ 
83.0० ४ तक तो ब्वेतवाद का मत ठीक है, हम पहले ही देखे 
की आपत्ति। चुक़े हैं कि यह शरीर है; यह सूक्ष्म मन है, यह 
आत्मा है और सब आत्माओं में ये परमात्मा हैं। 
यहाँ मुश्किल इतनी ही ह कि आत्मा ओर परमात्मा दोनों वस्तु बतलाए 
जा रहे हैं ओर उनसे देह-मन आदि गुण संहम हैं कहकर स्वीकार 
किया जा रहा है । अब बात यह दे कि किसी ने कभी जिस वस्तु को 
नहीं देखा उसके सम्बन्ध में वह कभी विचार नहीं कर सकता, ऐसी 
दशा में इस तरह की वस्तु के मानने की जुरूरत ) इससे क्षाणिक- 
विज्ञानवादी क्‍यों नहीं हो जाते और क्‍यों नहीं कहते कि मानप्रिक 
तरड्“ों के सिचा और किसी भी वस्तु का अस्तित्व नहीं है !---उनमें 
से कोई एक दूसरी से मिली हुई नहीं, वे आप में विककर एक बच्तु 
नहीं हुई, समुद्र की तरंगों की तरह एक दूसरी के पीछे पीछे चढी आ 
रही हैं, वे कभी भी सम्पूर्ण नहीं, वे कभी एक अखण्ड एकत्व गठन 
नहीं करती । मनुष्य बस इसी तरह की तरंग-परम्परा है; ओर जब एक 
तर्क चही जाती है, तब दूसरी तरह्ठ पैदा कर जाती है, ऐसा ही चलता 
रहता है और इन्हीं तरंगों की निम्रत्ति को निर्वाण कहते हैं । 
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प देखते हो, इसके सामगे द्वेतवादू मूक है, यह असम्भव है 
कि वह इसके विरुद्ध फोई युक्ति खड़ी करें, ओर द्वेतयाद के ईश्वर भी 
यहाँ नहीं टिक सकते । जो सर्वव्यापी ४ अथच व्यक्तिविशेष हैं, बिना 
हाथों के संसार की सृष्टि कर रहे हें, बिना पैरों के जो चह सकते हैं 
इत्यादि, कुम्मकार जिस तरह घट का निर्माण करता है, जो उसी तरह 
विश्व की सृष्टि करते हैं,--उनके लिए बोद्ध कहते हैँ, यावर ईश्वर इस 
तरह के हों तो वे उस ईश्वर के साथ विशेध करने को तैयार हैं, परन्तु वे 
उसकी उपासना करने के अमिलाषी नहीं । यह संसार दुःख मे परिपूर्ण 
है; यदि यह इम्वर का काम हो तो बोद्ध करते हैं, हम इस तरह के 
इंशर के साथ लड़ने को तैयार हैं । और वूपरे, इस तरह के ईश्वर का 
अस्तित्व अयोक्तिक और असम्भव है | तुमछोग अनायास॒ ही यह समझ्न 
सकते हो । जो छोम संसार का रचना-कोशर देखकर उसके एक परम- 
कुशल निर्माता के अस्तित्व की कल्पना करते हैं, हमारे छिए यह उचित 
नहीं कि उनकी युक्तियों फे दोषों की आढी चना करें, क्षामेक विज्ञान- 
वादियी ने उनके सम्पूर्ण युक्तिजाठ का खण्डन कर डाछा है। अतएथ 
व्यक्तिविधिष ईहवर नहीं टिक सकते। 


सत्य, एकमात्र सत्य अद्वैतवादियों का लक्ष्य है। / धत्यमेव 
जयते नाञते सत्येनेव पन्‍था विततो देवयानः ”---“ सत्य ही की विजय 
होती है, मिथ्या को कभी विज्ञय नहीं मिलती, सत्य से ही देवयान- 
मार्ग की प्राप्ति होती है। ” सत्य की पताका सभी अड़ाया करते हैं, 
किन्तुं यह केवल बुर्बलों को पदृवक्षित करने के लिए। तुम अपने ईश्पर- 
विषयक द्वेतवादात्मक विचार लेकर किसी बेचारे प्रतिमापुजक के साथ 
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विवाद करने जा रहे हो, सोच रहे हो, तुम बड़े युक्तिवादी हो, उसे 
अनायास ही परास्त कर सकते हो और यदि वह उल्डे तुम्हारे ही 
व्यक्तिवशेष ईश्वर को उड़ा दे--उसे काल्पनिक कहे, तो फ़िर तुम्हारी 
क्या दशा हो ! तब तुम अपने प्रतिद्वन्द्दी को नास्तिक नाम से पुकार 
एकारकर चिल्हाते हो--ऐसा तो दुर्घल मनुष्य सदा ही किया करते 
हैं--जों मुझे परास्त करेगा वह घोर नास्तिक है !. यादिं युक्तिवादी 
होना चाहते हो तो आदि से अन्त तक युक्तिवादी ही बने रहो, और 
अगर न रह सको तो तुम अपने लिए जितनी स्वाधीनता चाहने 
हो उतनी ही दूसरे को भी क्यों नहीं देते ? तुम इस तरह के ईश्वर का 
अस्तित्व केसे प्रमाणित करोगे | दूसरी ओर, घह एक तरह अप्रमाणित 
क्या जा सकता है। ईश्वर के अस्तित्व के सम्बन्ध भें कोई प्रमाण 
नहीं, बहलिक नास्तित्व के सम्बन्ध में कुछ प्रमाण हैं भी । तुम्हारा ईश्वर, 
उसके गुण, दृव्य-स्थरूप असंख्य जीवात्मा व्यक्ति है, ये सब लेकर तुम 
उसका अस्तित्व केसे प्रमाणित कर सकते हो ! तुम व्यक्ति होः 
फ्रिस विषय में ! देह के सम्बन्ध में तुम्र व्यक्ति हो ही नहीं, 
कथोंकि इस समय प्राचीन बौद्धों की अपेक्षा तुम्हें ओर अच्छी तरह 
माकृम है कि जो जड़राशि कंभी सूर्य में रही होगी, वही तुममें आ गई 
है, और वहीं तुम्हारे भीतर से निकलकर वनस्पतियों में चढी जा संकती 
है। इस तरह तुम्हारा व्यक्तित्व कहाँ रह जाता है ? तुम्हारे भीतर आज 
रात को एक तरह का विचार है तो कल सुबह को दूसरी तरह का। 
तुम उसी रीति से अब विचार नहीं करते जिस रीति से बचपन में करते 
थे। तो फिर तुम्हारा व्यक्तित्व कहाँ रह जाता है! यह मत कहो कि 
ज्ञान में ही तुम्हारा व्यक्तित्व है--शान अहंतत्व मात्र हे और यह 
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तुम्हारे प्रकृत अस्तित्व के एक बहुत छोटे अंश में व्याप्त है। जन्न में 
तुमसे बातचीत करता हूँ---, तब मेरी सभी इन्द्रियँ काम करती रहती हैं, 
परन्तु उनके सम्बन्ध में में कुछ नहीं जान सकता । यदि वस्तु की सत्ता 
का प्रमार्ण जान ही हों तो कहना पड़ेगा कि उनका (इन्द्रियों का ) 
अस्तित्व नहीं है, क्यांकि मुझ्ने उनके अस्तित्व का ज्ञान नहीं रहता । ते 
अब तुम अपने व्यक्तिविदेष ईश्वर की कल्पनाएँ छेकर कहाँ रह जाते 
हो ! इस तरह का ईश्वर तुम कैसे प्रमाणित कर सकते हो ! 


अधिकन्तु, बोद्ध खड़े होकर यह घोषणा करेंगे कि यह केवल 
अयोक्तिक ही नहीं, किन्तु इस तरह का विश्वास नीतिविरुद्ध भी है; 
क्योंकि वह मनुष्य को कापुरुष बन जाना और बाहर से सहायता की 
प्रार्थना करना सिखलाता है; इस तरह कोई भी तुम्हारी सहायता नहीं 
कर सकता । यह जो ब्रह्माण्ड है इसका निर्माण मनुष्य ने ही किया है; 
तो फ़िर बाहर क्‍यों एक काल्पनिक व्यक्तित्रिशेष पर विश्वास करते हो 
जिसे न कभी देखा, न जिसका फभी अनुभव किया अथवा जित्तसे न 
कभी किसीकों कोई सहायता पमरिलछी १ क्‍यों फिर अपने को कापुदुष बना 
रहें हो और अपनी सन्‍्तानों को सिखछाते हो कि कुत्ते की तरह हो 
जाना मनुष्य की सर्वोच्च अवस्था है, और चूँकि हम कमज़ोर, अपवित्न 
आर संसार में अत्यन्त हेय और अपदार्थ हैं, इसलिए इस काह्पनिक सत्ता 
के सामने घुटने ठेंककर बेठ जाना चाहिए! दूधरी और, बोद्ध तुम्हे कहैंगे, 
मुम अपने की इस तरह कहुकर केवल झूठ ही नहीं कहते किन्तु तुप्र अपनी 
सन्तानों के लिए चोर पाप का संचय कर रहे हो; क्योंकि, स्मरण रहें, 
अनुष्य जैसा सोचते हैं, वेसा ही हो जाते हैं। अपने सम्बन्ध # तुप्त 
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जेसा कहोगे, क्रमशः तुम्हारा वेसा ही विश्वास हों जायेगा। भगवान 
बुद्ध की पहली बात यह हे-- “ तुमने अपने सम्बन्ध में जो कुछ सोचा 
है, तुम वहीं हुए हो; भविष्य में जो कुछ सोचोंगे बेंसे ही होंगे। 
यदि यह सत्य है तो कभी यह मत सोचना कक तुम कुछ भी नहीं हो, 
ओर जब तक तुम किसी दूसरे की, जो यहाँ नहीं रहता--मेधों में रहता 
हैं, सहायता नहीं पाते तब तक कुछ नहीं कर सकते, ऐसा भी मत सोचता । 
इस तरह सोचने से उसका फूल यह होगा कि तुम दिन दिन कमजोर 
होते जाभोंगे । ( हम महा अपावित्र हैं, हे प्रभो, हमें पवित्र करों “--इस 
तरह कहते कहते अपने को इतना कमजोर कर ढालोंगे कि उससे 
सब तरह के पाप ऋमशः हाजिर हो जायेंगे। बोद्ध कहते हैं, प्रत्येक 
प्षमाज में जिन पापों को देखते हो, उसमें ९० फी सद्दी बुराइयाँ इसी 
व्यक्तिविशेष ईश्वर की घारणा के कारण उत्पन्न हुई हैं; मनुष्य-जीवन का 
एकमात्र हक्ष्य-- आश्चर्य में डाल देनेवाले इस मनुष्यजीवन का एकमात्र 
हड्ष्य यह जो अपने को कुत्ते की तरह बना ढाहना है, वास्तव में 
मनुष्यजातिं की एक भयानक धारणा है | बौद्ध बेष्णवों से कहते हैं, 
थादि तुम्हारा आदर्श, तुम्हारे जीवन का रृक्ष्य और उद्देश्य भगवान के 
वैकुप्ठ-नामक स्थान में जाकर अनन्त का तक हाथ जोड़कर उनके 
सामने खड़ा रहना ही है, तो इससे भात्महत्या कर डालना ओर अच्छा 
है | बौद्ध कह सकते हैं, इस भाव से बचने के लिए निर्वाण था विनाश 


की चेष्ठा वे कर रहे हैं! 


में तुमलोगों के श्ामने बोद्धों की ही तरह ये बातें कह रहा हैं; 
कारण, आक्षकछ छोग कहा करते हैं कि अद्वतवाद से छोगों में ढुनीति 


ष्श्ण्‌ 
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धुत जाती है । इसलिए दूसरे पक्ष के छोगों का जो कुछ कहना है, 
बही में तुमसे कहने की चेष्टा कर रहा हूँ। हमें दोनों पक्षों पर निर्भीक 
भाव से विचार करना है। पहले हमें माठृप्त हुआ है, एक व्यक्तिविशेष 
ईश्वर ने संसार की सुष्ठि की | यद्दि यह भी हो, तो कुम्मकार भी एक 
ईश्वर ही हुआ ! यादि कोई, तुमसे कहे कि सिर और हाथों के न रहने 
पर भी वह काम्र करता है, तो तुम उसे पागलखाने में रखने क्षी ठानोगे। 
तुम्हारे इश्वर--हस संसार के सुष्टिकर्ता व्यक्तिवेशिष ईश्वर ने, जिसके 
पास तुप जीवनभर से चिल्ला रहे हो, क्या कभी तुम्हें कोई सहायता 
दी | ओर यदि दी हे तो तुमने उससे केसी सहायता पाई ! आधुनिक 
विज्ञान तुमलोगों के सामने यह एक ओर प्रश्न पेश करके उसका उत्तर 
देने के लिए आह्वान करता है । वे प्रमाणित कर देंगे कि इस तरह की 
जो सहायता तुम्हें मिढ्ठी है, उसे तुम अपनी ही चेष्ठा से प्राप्त कर 
सकते । बल्कि इस तरह के रोदन से वृथ। शक्ति-क्षय करने की तुम्हारे 
।लिए कोई आवश्यकता न थी, इस तह न रोकर तुम वह शक्ति अना- 
थास ही प्राप्त कर सकते थे | और भी, हमलछोंग पहले देख चुक हैं कि 
इस तरह के व्यक्तिविशेष ईम्वर की धारणा पर ही पोरोहित्य का राज्य 
था, और जब तक वह मिथ्या भाव जद समेत नष्ट नहीं होता, बोद्ध कहते 
हैं, तथ तक इस अत्याचार की निव्ात्ति नहीं हो सकती | जब तक मनुष्य 
की यह धारणा रहती है छि किसी दूसरे प्रचछ पुरुष के साभने उसे 
विनीत भाव से रहना होगा, तब तक पुरोहित का अस्तित्व अवश्य रहेगा। 
वे कुछ अधिकार या दूवे पेश करेंगे, वह चेष्टा करेंगे जिससे मनुष्य उन 
के सामने सिर झुकाए, ओर बेचारें गरीब मनुष्य मी अपनी बातें ईश्वर के 
कानों तक पहुँचाने के लिए एक पुरोहित के प्रार्थी बने रहेंगे । तुमलोग 


पर्दे 
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| 


ब्राह्मणजाति को निर्मल कर धकते हों, परन्तु इस बात पर ध्यान रखना 
कि जो लोग उन्हें निर्मल करेंगे, वही उनके स्थान पर अपना अधिकार 
जमायेंगे, और वे फिर ब्राह्मणों की अपेक्षा अधिक अत्याचारी हो 
जायैंगे । कारण, पूर्वाक्त ब्राह्मणों में फिर भी कुछ सहृदयता और उद्या- 
रता है, परन्तु ये स्वयंसिद्ध ब्राह्मण सदा से ही बड़े दुशाचारी हुआ 
करते हैं। भिक्षुक को यदि कुछ घन मिल जाय तो वह सम्पूर्ण संसार 
को एक तिनके के बराधर समझता है । अतएव जब तक इस व्यक्ति 
विशेष ईश्वर की धारणा रहेंगी, तब तक ये सब पुरोहित भी रहेंगे- 
ओर समाज में किसी तरह की उच्च नीति के अभ्युदृथ की आशा की 
ही नहीं जा सकेगी | पौरोहित्य और अत्याचार सदा एक स्ताथ होंगे । 
क्यों छोगों ने इस ईश्वर की कल्पना की ? कारण इसका अह है कि 
प्राचीन ' समग्र में कुछ बलवान मनुष्यों ने साधारण मनुष्यों को 
अपने बह में छाकर, उनसे कहा था; तुम्हे हमारा आदेश मानकर 
चलना होगा, नहीं तो हम तुम्हारा नाश कर डाेंगे। ऐसे ही मनुष्यों 
ने हस तरह के व्यक्तिविशेष ईश्वर की कल्पना की थी; इसका कोई दूसरा 
कारण नहीं,--/ सभय वज्ञमुयतम्‌ 7“--एक ऐसे पुरुष हैं, जो हाथ में 
सदा ही वज् लिए रहते हैं, और जो उनकी आज्ञा का उल्छून करता 
है, उसका वे तत्काल विनाश कर डालते हैं । 


अस्तु, बौद्ध कहते हैं, तुम युक्तिवादी होकर भी कहते हो, सब 
कुछ कर्मी के फल से हुआ है । तुमलोग असंख्य जावात्माओं के सम्बन्ध 
में विश्वास करते हो, और तुम्हारे मत' से इन जीवात्आओं का न जन्मे हैं, 
न मृत्यु | यहाँ त तो तुम्हारी बात युफ्तिपूर्ण और न्यायानुम्नीबित रही, 


प्र 
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इसमें को सन्‍्देंह नहीं। कारण के रहने ही से काये होगा; वर्तमान 
समय में जो कुछ संघटित हो रहा है, वह अतीत कारण का फल है, 
फिर वहीं वर्तमान भविष्य में दूसरा फल प्रसव करेगा। हिन्दू कहते हैं, 
कर्म जड़ है, चैतन्य नहीं; अतएव कर्म का फू लाभ करने के लिए 
किसी तरह का चतन्य चाहिए | इस पर बोद कहते हैं, वृक्ष से फल- 
लाभ करने के लिए कया किसी तरह के चेतन्‍्य की जरूरत पढ़ती है ! 
याद बीज गाडुकर पाँधे में पानी सींचा जाय, तो उसके फल लगने में 
तो किसी तरह के चैतन्य की आवश्यकता नहीं होती | तुम कह सकते 
हो, ऐसे काम आदि-चेतन्य की शक्ति ते हुआ करते हैं, किन्तु जन्न 
कि जीवात्मा ही चेतनन्‍्य है, तो दूसरे को चेतन्‍्य मानने की क्‍या 
आवश्यकता है ! यदि जीवात्माओं में भी चतन्‍्य रहे, तो ईश्वर मामने 
की क्‍या आवश्यकता है ! जैन ऐसा ही कहते हैं; वे बोद्धों के प्रतिकूल, 
जीवात्मा पर तो विश्वास करते हैं, परन्तु $इवर नहीं मानते । है 
द्ैतवादियों, अब कहो, तुम्हारी युक्ति कहाँ रही, तुम्हारी नीति की भित्ति 
कहाँ रह गई जब कि तुम अद्वेतवाद्‌ पर दोषारोप करके कहते हो, 
अद्वेतवाद से दुनीति की सृष्टि होगी, तो तुम्हें चाहिए कि तुप्त एक बार 
भारत के दैतवादी सम्प्रदायों का इतिहास पढ़कर देखों--अदालछत में 
ट्वेतवादियों की नीति-परायणता का केसा प्रमाण पाते हो, उस पर भी 
आलोचना करना। यदि बीस हजार अद्वेतवादी बदमाश हों, तो द्वेतवादी 
भी बीस हजार बदमाश देखोगे | संक्षप में यही कहना है के द्वेतवार्दी 
बदमाशों ही की संख्या अधिक होंगी; क्योंकि अद्वेतवाद समझने के 
लिए उनसे कुछ अच्छी चित्तवृत्ति के मनुष्य की आवश्यकता होती है; 
और उन्हें भय ब्खिलाकर उनसे सहज ही कोई काम निकाल लेना 
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ज़रा मुश्किल भी है। तो अब तुम्हारे ।हिए रह क्या जाता है ! बोद्धों 
के वारों मे बचने के के लिए क्या उपाय करोगे ! तुम वेदों के वाक्य 
उद्धृत कर सकते हो, परन्तु बोद्ध तो वेद मानते नहीं। वे कहेंगे, हमारे 
त्रिेपिटक कुछ ओर कहते हैं, वे अनाबि और अनन्त हैं, वे बुद्ध के 
लिखे भी नहीं, क्योंकि बुद्ध स्वयं कहते हैं, हम उनकी आवृत्तिमात्र 
करते हैं किन्तु हैं वे सनातन । बौद्ध यह भी कहते हैं के तुम्हारे वेद 
मिथ्या हैं, सत्य हैं हमारें; तुम्हारे बेद्‌ ब्राह्मण पुरोहतों द्वारा कहिपत् 
किये हुए हैं--उन्‍्हें दूर करी । अब तुम केसे बच सकते हो ! 


बौद्धें के युक्तिजाल से बाहर निकलने का उपाय यह है । बोद्धे। 

रे जो दार्शनिक विरोध होता है, वह केवल द्रव्य और भुण को एक 
दूसरे से भिन्न मानने के लिए। परन्तु अद्वेतवादी कहते हैं-- नहीँ, वे 
जुबे-जुदें नहीं हैं--ह्रव्य और गुण में कोई विभिन्नता नहीं है। तुम्हें 
सर्परज्जु-अप्र' वाला प्राचीन दृष्ठान्त स्मरण होगा। जब तुप्त सर्प 
देखते हो, तब तुम्हें 'ज्ज़॒ बिलकुल ही नहीं दार्स पड़ती--उस समय 
रज्जु का अस्तित्व ही लुप्त हो जाता है। द्रव्य और गुण के रुप में 
किसी वस्तु के अलग अलग हिस्से करना दाशनिकों 

अद्देतववाद द्वारा के मस्तिष्क से निकाछा गया एक दाशीनिक जाकू 
जीतवाद ४५३ मात्र है, वास्तव में उसकी कोई जड़ नहीं, बृब्य 
सामणस्य। और गुण के नामों से वास्तव में किर्सा पदार्थ का 
अस्तित्व नहीं है । यादि तुम प्राकृत मनुष्य हो तो 

तुप्त केबल गुणराशि देखोंगे, ओर यवि तुम कोई बढ्दें योगी हो तो तुम 
द्ृब्य का ही अस्तित्व देखेंगे; परन्तु दोनों को एक ही समय में तुम 
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कऋद्ापि नहीं देख सकते | अतएव, है बोद्ध, द्रव्य ओर गुण को लेकर 
तुम जो विवाद्‌ कर रहे हो, सच तो यह है के वह बेबानियाद है; परन्तु, 
यदि द्रव्य गुगरहित है तो केवल एक ही द्रव्य का अस्तित्व सिद्ध 
होता है । यदि तुम आत्मा से मगुणशाशि उठा छो और यह बिखाओ 
कि गुणराशे फा अस्तित्व मन में ही है,--आत्मा पर उनका आरोप 
पात्र किया गया है, तो दो आत्मा भी नहीं रह जाते, क्योंकि एक 
आत्मा से दूसरी आत्मा की विशेषता गुणों ही फ़री बबोढुत सिद्ध होती है । 
तुम्हें केस माछृप होता है कि एक आत्मा दूसरी आत्मा से प्रथक है! कुछ 
भेदाताक छिंगों, यानी कुछ गुणें। के कारण । और जहाँ गुण! की सत्ता 
नहीं है वहाँ केसे भेद्‌ रह सकता है ! अतः आत्मा दो नहीं, आत्मा 
एक ही है, ओर तुम्हारा परमात्मा अनावहयक है, वह आत्मा ही है । 
हसी एक आत्मा को परमात्मा कहते हैं, इसे जीवात्मा और दूसरे नामों 
से भी पुकारते हैं। ओर है सांख्य तथा अपर द्वेतवादियों, तुमलोग कहते 
रहते हो--आत्मा सर्वव्यापी विभु हैं, इस पर तुप्र:छोग किस तरह अनेक 
आत्माओं का अस्तित्व स्वीकार करते हो | अनन्त भी क्या कभी दो 
हो सकते हैं ! अनन्त सत्ता एक होना ही सम्मव है । एक ही अनन्त 
आत्मा है, ओर तब उसीके प्रकाश हैं । 


इसके उत्तर में बोद्ध मोन हैं, परन्तु अद्वेतवादी केवल बौद्धों को 
परास्त करके जप नहीं रह जाते,--दुर्बल मतों की तरह केवल दूसरे 
मतों की सप्तालोचना करके ही नहीं निरस्त होते, वे उन सभी मत्तों की 
सम्रालोचना करते हैं जो उनकी बगल घिसकर खड़े होते और उन्हें 
गिराने की चेष्ठ। करते हैं। इसके वाद ही थे अपना सिक्का जपाते हैं। 


53३० 


वेदान्त 


एकमात्र अद्देताद ही ऐसा है जो दूसरे मतों का 
खण्डन तो करता है, परन्तु दूसरों की तरह उसके 
खण्डन का आधार झात्रों की दुह्ई देंना ही नहीं 
है । अद्वेतवादियों की युक्ति इस प्रकार हैः--वे कहते हैं, तुम संसार को 
शक अविराम प्रवाह मात्र कहते हो; ठीक है, व्यष्टि में सच गतिशील हैं 
भी, तुममें भी गाते है और यह मेज--इसकी भी गाते है, यह भी सदा 
परिवर्तित हो रही है; गाते सब जगह है, इसीलिए इसका नाम संसार है 
( स्‌ धातु का अर्थ 'सरकना? या गति ही होता है ), इसलिए इसका 
नाम जगत है ( गम+क्रिप्‌ ) अविशम गाति। याद्दि यही है तो हमारे 
संसार में व्यक्तित्व के नाम से कुछ भी नहीं रह जाता; कारण व्यक्तित्व 
के नाम से ऐसा कुछ सूचित होता है, जो अपरिणामी है। परिणामश्नी 
व्यक्तित्व हो. ही नहीं सकता; यह स्वविरोधी वाक्य है, इसलिए हमारे इस 
क्षुद्र संसार में व्यक्तित्व के नाम से कुछ भी नहीं रह जाता । विचार, 
भाव, मन, शरीर, जीव, जन्तु--इनका सद्गा ही परिणाम होता रहता 
हैं । अस्तु, अब एक समष्टि के रूप से सम्पूर्ण संसार का ग्रहण करों । 
समष्टि के रूप से क्‍या इस संसार का परिणाम या गति हो सकती है १ 
कदापि नहीं | किसी अल्पगतिशील यथा सम्पूर्ण गतिहीन वस्तु से मिलान 
करने पर ही गति का निश्चय होता है । अतः समह्ठि के रूप से संत्तार 
गति और परिणाम से राहित है | यहाँ माछृम हो जाता है कि जब तुम 
अपने को स्रम्पूर्ण धंसार से अभिन्न समझोंगे, जब मैं ही विश्वन्नह्ञाण्ड 
हैँ" यह अनुभव होगा, तभी --केवल तभी तुम्हारे बथाे व्यक्तित्व का 
विकराप्त होगा । यही कारण है कि अद्वेतवादी फहते हैं, जब तक हैत 
है, तब तक मय के छूटने का कोई उपाय नहीं है। जब कोई दूसरी 


अद्वेतवादी का 
खुद का सिद्धान्त। 


प्र 


भारत में विवेकानन्द 


वस्तु दिखलाई नहीं पड़ती, किसी भिन्न भाव का अनुभव नहीं होता, 
जब केवल एक ही सत्ता रह जाती है, तभी भय दूर होता है,तभी मनुष्य 
मृत्य के पार--संप्तार के पार जा सक्षता है। अद्वेतवाद हमें यह शिक्षा 
देता है कि मनुष्य का यथार्थ व्यक्तित्व हे समहि-ज्ञान में, ब्यछ्टि-ज्ञान 
में नहीं । जब तुम अपने को सम्पूर्ण जगत-स्वरूप समझोगे तभी तुम्हें 
अम्ृतत्व की प्राप्ति होगी | तगी तुम निर्मम और अमृतस्वरूप हो सकोग, 
जब विश्व-बह्ञाण्ड और तुम एक हो जाओगे, और तभी, जिसे तुम 
विश्व-विराट कहत हो वह अर जिसे परमात्मा कहते हो वह, जिसे 
सत्ता कहते हा वह ओर जिसे पूर्ण कहते हो बह, सब एक हो जायेंगे । 
हमारी तरह मनोवृत्तिवाले जो मनुष्य हैं वे एक ही अख़ण्ड सत्ता को 
सूर्य, चन्द्र और ताराओं से युक्त यह विश्व-बह्माण्ड देखते हैं। जो ढोग 
कुछ और अच्छे कर्म करते हैं और उन्हीं सत्कर्मों के बल से जिनकी 
मनोवृत्ति दूसरे ही ढड्स्‍ की हो जाती हे, वे मृत्यु के पश्चात्‌ इसी 
तज्माण्ड को इन्द्रादि देवों का स्वर्गहोक देखते हैं, और जो लोग सिद्ध 
हो गये हैं वे पथ्वी, स्वर्ग या को$ दूसरा छोक नहीं देखते, उनके लिए 
यह बह्चाण्ड अन्तहिंत हो जाता है, उसकी जगह एकमात्र ब्रक्न ही 
विराजमान रहते हैं । 


क्या हम इस ब्रह्म को जान सकते हैं? मेंने तुमसे पहले ही 
संहिता में अनन्त की वर्णना की कथा कही है। यहाँ उसके हीक़ 
विपरीत हे-- यहाँ अन्तर्गगत के अनन्त ज्ञान की चेष्टा है। संहिता में 
बहिज॑ंगत का अनन्त वर्णन है, यहाँ चिन्ताजगत, भावजगत का अनन्त 
बर्णन है! संहिता में आरिभाव का बोध करानेवाली भाषा में अनन्त के 


प्र 


चेदान्त 
चर्णन की चेष्टा हुई थी; यहाँ उत्त भाषा से काम नहीं निदछ!, नास्ति- 
मावात्मक भाषा में अनन्त के वर्णन का प्रयत्न किया गया। विदृव- 
ब्रह्माण्ड यही है । माना कि यह बह्म है । क्या हम इसे जान सकते हैं 
'नहीं--नहीं जान सकते । तुम्हें इस विषय को स्पष्ट रीति से फिर 
समझना होगा । तुम्हारे मन में बारबार इप्त सन्देह का आविर्भाव होगा 
कि, यादि यह बह्म है, तो किप्त तरह हम इसे जान सकते हैं ! “ज्ञा- 
तारमरे केंन विज्ञानीयात्‌ ?--हे मेत्रेयी, विज्ञाता को 
किस तरह जानोगी ? अँखें सब वस्तुओं को देखती 
हैं, पर क्या वे अपने को भी देख सकती हैं ) नहीं 
बेस सकतीं, कारण, ज्ञान की किया ही एक नीची अवस्था है। ए 
आर्यसन्तानो, तुम्हें यह विषय अच्छी तरह याव्‌ रखना चाहिए, कारण 
इस तत्व के बहुत से जानने छायक तथ्थ हैं | तुम्हारे निकट पश्चिम के 
जो सब प्रढोमन आया करते हैं, उनकी दाशीनेक बुनियाद एक यहीं 
है कि इन्द्रिय-शञान से बढ़कर दूसरा ज्ञान नहीं है; परन्तु पूर्व का भाव 
कुछ ओर है। हारे वेदों में है, यह वस्तु-ज्ञान वत्तु की अपेक्षा नीचे 
चूर्जे का है, कारण, ज्ञान के अर्थ ते सब ही घेत हुआ या ससीप्त भाव 
ही समझ में आता है । जब कभी तुम किसी वस्तु को जानना चाहते 
हो, तभी वह तुम्हारे मन से सीमाबद्ध हो जाती है) पहले हृष्टान्त में 
जिस तरह शुक्ति से मुक्ता बनती है, कहा जा चुका है, उस पर विचार 
करों, तभी समझीगे कि ज्ञान का, अर्थ, सीमाबद्ध करना केसे हुआ । 
कोई वस्तु चुनकर, उस्ते स्वानुभूति के बेरे में डा लेने ही से उत्तका। 
सम्पूर्ण भाव समझ में नहीं आ गया । यहीं बात सब, ज्ञान के सम्न्ध 
में कही जा सकती है । यदि ज्ञान का अर्थ सीमावद्ध करना ही हो, तो 


फ्रे३े 


बन्न जाना जाता 
है था नहीं । 


भारत में विवेकानन्द 


क्या उस अनन्त के सम्बन्ध में भी तुम ऐसा कर सकते हो । जो सब 
ज्ञानों का उपादान (आधार ) है, जिसे छोड़कर तुम किसी तरह का 
ज्ञान अर्जन नहीं कर सकते, जिसके कोई गुण नहीं हैं, जो सम्पूर्ण 
संसार और हमढोगों की आत्मा का साक्षीस्वरूप है, उसके सम्बन्ध में 
तुम वसा कैसे कर सकते हो ! (उसे तुम कैसे सीमा में छा सकते हो ? ) 
उसे तुम केसे जान सकते हो ! किस उपाय से उसे बाँघोगे ! 
हर एक वस्तु, यह सम्पूर्ण संसार-प्रपश्च, उस अनन्त के जानने 
की वृथा चेष्ठा मात्र है। मानों यह अनन्त आत्मा अपने मुखावढोकन 
की चेष्टा कर रही है, और आखक्वस्तम्ब पर्यन्त मानों सभी प्राणी उसके: 
मुख का प्रातिबिम्व ग्रहण करने के दर्पण हैं। एक एक करके एक एक. 
दर्पण में अपने मुख का प्रातिबिम्ब देखने की चेष्ठा करके, उसे उपयुक्त. 
ध न देख अन्त में मनुष्य-देह में वह (आत्ता ): 
लक का मूड समझती है, यह सब समीम है, और अनन्त कभी 
सान्‍्त के भीतर अपने को प्रकाशित नहीं कर सकता। 
उसी समय पकछति की ओर की यात्रा शुरू होती है, ओर इसीको त्याग 
या वगग्य कहते हैं। इन्द्रियों से पीछे हट आओ, इन्द्रियों की ओर मत 
जाओ, यही वैराग्य का मूलभन्त्र हे, यही सब तरह की नीतियों का 
मूठमन्त्र है, कारण, तुम्हें स्मरण रखना चाहिए, तपस्या से ही संसार' 
की सृष्टि हुईं है--त्याग से ही संसार की उत्पात्ति हुई है। और जितना 
ही पीछे की ओर तुम जाते रहोगे उसी क्रम से तुम्हारे सामनेः 
भिन्न-भिन्न रूप भिन्न-भिन्न देह प्रकाशित होते रहेंगे। एक एक करके: 


प्रे४ 


वेदान्त 


उनका त्थाग होगा; अन्त में, तुम वास्तव में जो कुछ हो, वही गह 
जायेगा। यही मोक्ष है। 


यह तत्व हमें समझ लेना चाहिए,--“विज्ञातारमरे केन विज्ञानी- 
यात्‌”--विज्ञाता को केसे जानोगे ! ज्ञाता को कोई जान नहीं सकता, 
क्योंकि, यदि वह समझ में आने योग्य होता, तो वह कमी ज्ञाता न 
रह जता | यादि तुम आईने में अपनी आँखों का 

का का बिम्ब देखो, तो तुम उन्हें अपनी आँखें नहीं कह 

नंद-संभोग | है हर 3 

सकते, वे कुछ ओर ही हैं, वे बम्क्‍्मान्र हैं। अब 

बात यह है कि यदि यह आत्मा--यह अनन्त सर्वव्यापी पुरुष साक्षी- 
मात्र हों, तो इससे क्या हुआ ? यह हमारी तरह न चल-फिर सकता है, 
न जीता है, न संसार का सम्भोग ही कर सकता है। यह बात छोगों 
की समझ्य में नहीं आती ॥# जो साक्षीस्वरूप है, वह किस तरह आनन्द 
का उपभोग कर सकता है । “ हे हिन्दुओं, तुम्त सब साक्षीस्वरूप हो, 
इस मत से तुमछीग निष्किय और अकर्मण्य हो गये हो”--यह बात 
लोंग कहा करते हैं। उनकी इस बात का उत्तर यह है,--जी साक्षी- 
स्वरूप है वही वास्तव भें आनन्दीपभोग कर सकता है। अगर कहीं 
कुइती छेड़ी जाती है तो आधिक आनन्द किन्हें मिलता है !--जो लोग 
कुश्ती लड़ रहे हैं उन्हें, या जो वर्क हैं उन्हें ! इस जीवन में जितना 
ही तुम किसी विषय में साक्षीस्वरूप हो सकोगे उतना ही तुम्हें उससे 
ज्यादा आनन्द मिलता रहेगा | यथार्थ आनन्द यही है और इस युक्त 
से तुम्हारे लिए अनन्त आनन्द की प्राप्ति तभी सम्भव है, जब तुम्र इस 
विश्व-अह्माण्ड के साक्षी-स्वरूप हो सकी । तभी तुम मुक्तपुरुष ही सकोंगे। 


ण३५ 
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जो साक्षी-स्वरूप है, वही निष्काम भाव से, स्वर्ग जाने की इच्छा न 
रख, निन्दा-स्तुति को समहृष्टि से देखता हुआ कार्य कर सकता है । 
जो साक्षी-स्वरूप है, आनन्द वद्ी पा सकता है, ठूसरा नहीं । 


अद्देतवाद्‌ के नेतिक भाम की आडोचना काजिये, तो उसके 
दाशीनिक और नैतिक भाग के भीतर एक और विषय आ जाता है, वह 
मसायावाद है। अद्वैतवाद के भीतर एक एक विषय के समझने में ही 
वर्षों लग जांते हैं, प्तमझाने में तो और देर लगती है; इसलिए इसका 
उल्लेख मात्र करके मुझे निरस्त होना पड़ेगा । इस मायावाद्‌ का समझना 
सद्वा से ही बढ़ा कठिन है। में तुमसे संक्षेप भें कहता हूँ। मायावाद्‌ वास्तव 
में कोई वाद या मतविशेष नहीं है,--वह देश, काछ और निमित्त 
की समष्टि मात्र है--ओऔर भी संक्षेप में कहेँ, तो उसे नाम-रूप कह 
सकते हैं । 


समुद्र से समुद्र की तरंगों का भेद्‌ सिर्फ नाम और रूप में है, 
और इस नाम और रूप की तरंगों से प्रथकू कोई सत्ता भी नहीं है, नाप 
और रूप दोनों तरंगों के साथ ही हैं । तरंगें विढीन 
हो जा सकती हैं, ओर तरंगों में जो नाम और रूप 
हैं, वे भी चाहे चि'काल के लिए विहीन हो जाये, तथापि पानी पहले 
की तरह सममात्रा में ही बना रहेगा। इस प्रकार यह माया ही तुममें 
और हममें, पशुओं में ओर मनुष्य में, दृवताओं में ओर मनुष्य में भेदभाव 
पैदा करती है । सच तो यह है कि यह माया ही है जिसने आत्मा को 
लाखों प्राणियोँ में बॉँच रक्‍्सा है और यह माया नाम और रूप के 


साथावाद । 
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बा और कुछ नहीं है। याद उनका त्याग कर दिया जाय, नाम और 
रूप दूर कर विये जाये, तो वह सदा के लिए अन्तहिंत हो जायेगी, तच 
तुम वास्तव में जो कुछ हो वही रह जाओगे । माया उसे ही कहते हैं, 
और वह कोई मत भी नहीं है, वह संस्तार की घटनाओं का स्वरूप- 
वर्णन मात्र है। 


जब कोई वास्तववादी ( 86४॥8॥ ) कहता है, इस मेज 
का अस्तित्व है तब उप्तके कहने का अभिप्राय यह है कि 
उस मेज की अपनी एक खास निरपेक्ष सत्ता है,--उसका अस्तित्व 
संसार की किसी भी दूसरी वस्तु पर अवलम्बित नहीं, ओर यदि यह 
सम्पूर्ण विश्व नष्ट हो जाय, तो भी वह ज्यों की त्यों ही बची रहेगी । 
कुछ थोडा सा ज्ञान होने पर ही उसकी समझ में 
आ जायेगा क्र ऐसा कभी हो नहीं सकता । इस 
इन्द्रियग्राह्म संसार की सभी चीजें एक ठूसरी पर 
अवलम्बित हैं, वे एक दूसरी की अपेक्षा रख़ती हैं । हमारे वस्तुश्ञान के 
तीन सोपान हैं। पहला यह है कि प्रत्येक पस्तु स्वतन्त्र है, ओर एक 
दूसरी से अछग है; दूसरा यह कि--सभी वस्तुओं में पारस्परिक सम्बन्ध 
है; और अन्तिम सोपान यह है कि वस्तु एक ही है, जिसे हमछोंग 
अनेक रूपों भें देख रहे हैं । 


चंत्तुशञान का 
ब्रिविध सोपान | 


ईश्वर के सम्बन्ध में अज्ञ मनुष्य की पहली धारणा यह होती है 
कि वह इस ब्रह्माण्ड क बाहर कहीं रहता है,-“उस समय का ईभ्वा- 
विषयक शान बिकुक मनुष्य के आकार का होता है, यानी जो कुछ 


ण््ज़ 


भारत में विवेकानन्द 


मनुष्य करतें हैं ईश्वर भी वही करता है, ईश्वर के कार्यों का भेद्‌ केवल 
इतना ही होता है कि उसके कार्यों में कुछ आधिक्य रहता है। हमलोग 
पहले समझ चक़े हैं के ऐसा ईश्वर थोड़ी ही बातों में केसे अयोक्तिक 

ओर जापयीप्त प्रभाणिंत किया जा सकता है। ईश्वर 
की के सम्बन्ध में दूसरी धारणा यह है कि एक शाक्ति 

है, उ््तीका सर्वत्र प्रकाश है ।इसे वास्तव में हम 
सगुण ईश्वर कह «कते हैं, ढुर्गा में इसी ईश्वर की बात कही गई है॥ 
परन्तु इ पर ध्यान रहे कि यह ईश्वर केवल सम्पूर्ण कल्याणकारी गुणों 
का ही आधार नहीं हैं, ईश्वर ओर शैतान दो नहीं रह सकते, एक ही 
ईश्वर का अस्तित्व मानना पद्ेग। और हिम्मत बाँध कर भक्ा और बुरा 
उसी ईश्वर पर मढ़ना होंगा, और यह युक्ति-सम्मत सिद्धान्त मान छेने 
पर जो कुछ ठहरता है, उसे भी लेना होगा । 


४ या देवी सर्वभूतेषु शान्तिरूपेण संस्थिता। 
नमस्तस्ये नमस्तस्ये नमस्तस्थे नमोनमः ॥ 
या देवी सर्वभृतेषु शुद्धिरूपेण संस्थिता । 
नमस्तस्ये नमस्तस्ये नमस्तस्थे नमोनमः ॥ 


४ शान्ति और शुद्धि रूप से जो सर्वमूतों में अवस्थित हैं, में 
उन्हें नमस्कार करता हूँ।” परन्तु उन्हें केवल शान्तिस्वरूप कहने से 
काम नहीं चलेगा, उन्हें सर्वस्वरूप कहने से उसका फल चाहे जेतता हो, 
उसे लेना ही होगा। “हे गार्गि, इस संसार में जो कुछ आनन्द देख 
रही हो, सब उसीका अंश है ।” इसकी सहायता से तुप हरएक काम 
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कर सकते हो । मेरे सामने के इस प्रकाश में चाहे तुम किसी गरीब को 
हजार रुपये गिन दो और चाहे कोई दूसरा इसी प्रकाश में तुम्हाग नाम 
जाल करे, प्रकाश दोनों ही के छिए बराबर है। यह हुआ ईश्वर-ज्ञान 
का दूपरा सोपान । तीसरा सोपान यह है कि ईश्वर न तो प्रकृति के 
बाहर ही है ओर न भीतर ही, बाल्कि ईश्वर, प्रकृति, आत्मा, संसार-- 
ये सब एकपर्याय शब्द हैं। दो वस्तुएँ वास्तव में हैं ही नहीं, कुछ दार्श- 
निक शब्दों ने ही तुम्हें धोखा दिया है। तुम सोच रहे हो, तुम शर्रार 
भी हो और आत्मा भी. हो, और एक ताथ ही तुम शरीर और आत्मा 
बन गये हो । यह कंसे हो सकता है ! पतन ही मन इसकी जाँच करो । 
यदि तुमलोगों में कोई योगी होंगे तो वे अपने फो चेतन्यस्वरूप सोचते 
होंगे, उनके लिए शरीर है ही नहीं। यादि तुम साधारण मनुष्य होंगे तो 
तुम अपने को देह सोचोंगे, उस समय चैतन्य के ज्ञान का सम्पूर्ण छोप 
हो जायेगा। मनुष्य के वेह है, आत्मा है, और भी बहुत-सी 
चौजेँ हैं “इन सब दाशीनिक घारणाओं के रहने के कारण तुम 
छोग सांचते होंगे [9 यें सब एक ही समय में मौजूद हैं, परन्तु ऐसा 
नहीं, एक ही समय में एक से अधिक वस्तुओं का अस्तित्व नहीं 
रहता । जब तुम जद वस्तु देख रहे हो, तब ईश्वर की चर्चा मत करो, 
क्योंकि तुम केवल कार्य देख रहे हो, उसका कारण तुम्हें नहीं दिखाई 
पड़ता । और जिस समय तुम कारण देखोगे उस समय कार्य का छोप 
हो जायेगा । तब यह संसार न जाने कहूँ; चला जाता है--न जाने 
कौन इसका आस कर लेता है ! 
“क्िमपि सततबीध॑ केवढानन्द्रूपं 
निरुपममर्तिवेल् नित्यमुक्त निहित । 
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निरवधिगगनार्म निष्क्े निर्विकल्प 

हृदि कलयति विद्वान बह्म पूर्ण समाधों। 
प्रकतिविकृतिशुन्ये भावनातीतभाव॑ 
सपरसमसनाने मानसम्बन्धदूरम्‌ । 
निगमवचनस्द्धि नित्यमस्मत्पापिद्धू 

हृदि कलयति विद्वान बक्म पूर्ण समाधों ॥ 
अजरममरमस्ताभाववस्तुस्वरूप॑ 
स्तिमितसालैलराशिप्रस्यमाख्या विहीनम । 
शमितगुणविकारं शाश्वत शान्तमेक॑ 

हृदि कलयति विद्वान बह्म पूर्ण समाधों ॥” ह*ं 


“जानी मनुष्य समाधि-अवस्था में अपने हृदय में आनिवचनीय, 
'केचठ आनन्दस्वरूप, उपम्रा-रहित, अपार, नित्यमुक्त, निष्किय, 
अपत्तीम आकाशतुल्य, अंशहीन और भेद्गहित पूर्ण बह्ल का अनुमव 
करते हैं । 

“जानी मनुष्य सप्राधि-अवस्था में अपने हृइय में उप्त पूर्ण बक्ष 
का अनुभव करते हैं, जो प्रकृति की विक्वति से राहित है, अर्चेत्यस्त्रहूप 
है, सम्रमाव होने पर भी जिप्तकी समता करनेवाकछा कोई नहीं है, 
जिसमें किसी तरह के परिमाण का सम्बन्ध नहीं है ( जो अपरिभेय 
है ), जो वेद्वाक्यों द्वारा त्िद्ध है ओ! सदा ही हमारे (अह्मतश्वानितों 
के) निकट प्रसिद्ध है । 

# बिवेकचूडामणि 





लाजाजतण ऊअाणथणयथपणपााा 


जद 


बेदान्त 


“ज्ञानी मनुष्य समाधे अवस्था में अपने हृदय में उस पूर्ण बह्म 
का अनुभव करते हैं जो जरा और मृत्यु से रहित है, जो वस्तु का 
स्वरूप है ओर जिसमें कोई अभाव नहीं है, जो स्थिर जछूराशि के 
सहश है, जो नामराहित है, जो सत्व, रज और तम इन तीनों प्रकार के 
गुणविकारों से राहित, अक्षय ओर शान्त है ।”? 


मनुष्य की ऐसी अवस्था भी होती है, ओर जब यह अवस्था 
आती है तब संसार बिलीन हो जाता है । 


अब हमने देखा के सत्यस्वरूप बक्न अज्ञात और अज्ञेय है, परन्तु 
अज्ेयवादियों की दृष्टि से नहीं, हम उसे जान गये, यह कहना ही उसे 
छोटा कर देता है; कारण पहले ही से तुम वही ब्रह्म हो | हमने यह 
भी बेखा हे [क्र एक तरकि से अह्म यह टोबिल नहीं है, फिर दूसरे तरीके 
से वह टेबिल भी है। नाम और रूप उठा छो, फिर जो सत्य वस्तु बची 
रहती है, वह वही है। वह हर एक वस्तु के भीतर सत्यस्वरूप है । 
४ त्वं स्री त्वं पुमानास्ति 
त्व॑ कुमार उत वा कुमारी । 
त॑ जीर्णों दण्डेन वच्चसि 
त्वं जातो मवापति विश्वतोमुखः ॥”*ं 
# तुम्हीं स्री हो, पुरुष भी तुम्हीं हो, तुम कुमार, तुम्हीं कुमारी 
ओर तुम्हीं वृद्ध, हाथ में ब॒ण्ड लिए हुए, भ्रमण कर रहें हो; तुम सभी 
वस्तुओं में हो । ” 
+ जताश्वतर उपगिषद्‌ 
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अद्वितवाद्‌ की यही कथा है । इस सम्बन्ध में कुछ बातें में ओर 

कहूँगा | इस अद्वितवाद्‌ से सभी वस्तुओं का मूल तत्तत मिल जाता है। 
हमने देखा है, युक्ति-तर्क और बिज्ञान के आक्रमणों के विरोध में हम 
अरेलवारिसकों केवल ड्सी अद्वेतवाद्‌ को लेकर खड़े हो सकते हें। 
अन्यान्य वाद-सम- अञेंन्त में सारे यक्ति-विचारों को यहीं ठहरने की एक 
र्थन | हढ़ भूमि प्िलती है । अत्तु, भारतीय वेदान्तिक 
अपने सिद्धान्त के पूर्ववर्ती सोपानों पर कभी दोषा- 

रोप नहीं करते, बल्कि वे अपने सिद्धान्त पर ठहरकर, उन पर नजर 
डालते हुए, उनका समथन करते हैं, वें जानते हैं, वे सत्य हैं, ऐिर्फ 
उन्हें बेखने में द्रष्टाओं ने थोड़ी सी भूल की है--अम के आधार पर 
उनका वर्णन किया है। वें भी वही सत्य हैं,--फर्क इतना ही है कि 
माया के भीतर से देखे गये हैं, कुछ विकृत चित्र होने पर भी, वे भी 
सत्य ही हैं। सत्य फे सिवा मिथ्या तो हो ही नहीं सकते | एक ही 
बढ्म है, जिसे अज्ञ मनुष्य प्रकृति के बाहर किसी अंश में अवस्थित 
देखता है, जिसे अल्पक्ञ मनुष्य संसार का अन्‍्तर्यामी देखता है, जिम्तका 
अनुभव ज्ञानी मनुष्य आत्मस्वरूप या सम्पूर्ण संसार के स्वरूप में करता 
है। यह सब एक ही वस्तु है, ए% ही वस्तु भिन्न-भिन्न मार्वों से हहि- 
गोचर हो रही है, माया क विभिन्न शीशों के भीतर से दिखाई वे रही है-- 
विभिन्न मन से दिखाई दे रही है, और प्रथकू-पृथकू मन से दिखलाई देने के 
कारण ही यह सब विभिनज्नत। है। क्रेवल इतना ही नहीं, उनों से एक 
'( अप ) ढेसरे (श्रम ) में े जाता है। विज्ञान और साधारण ज्ञान में 
क्या भेद हैं ! रास्ते पर जब कमी फोई अस्ताधारण धटना भी हो जाती है 


पर 


बेदान्त 


सब गैंवारों से उसका कारण पूछो | दस आदृधियों में से कम से कम नो 
आदमी कहेंगे, यह घटना भूतों की की हुई है। वे सदा भूत ही देख 
रहे हैं, कारण अज्ञान का स्वभाव ही है कार्य के बाहर कारण की खोज 
करना । एक रोड़ा गिरने पर अज्ञ मनुष्य कहता है, भूत या देत्य का 
फेंका हुआ रोड़ा है| वेज्ञानिक कहता है, वह प्रकृति का नियम है--- 
गुरुत्वाकर्षण है । 


विज्ञान और धर्म में सर्वत्र कौनसा विरोध है ! प्रचक्षित धर्म 
'जितने हैं, सब बहिमुंख व्याख्या द्वारा इस्त तरह ढके हुए हैं। सूर्य के 
अधिष्ठात्री देवता, चन्द्र के भधिष्ठात्री दृेवता--इस तरह के अनन्त 
देवता हैं---और . जितनी घटनाएँ हो रही हैं, सब 
अद्वैतबाद दी. कोई न कोई देवता या भूत ही कर रहा है। इसका 
अक्षत वैशामिक ' 
चर्म है। सारांश यही ठहरता है कि किसी विषय के कारण 
की तलाश उसके बाहर की जाती है, और विज्ञान 
का अर्थ वह है कि किसी वस्तु के कारण की खोज उसी के अन्दर की 
जाती है। धीरे-घीरे विज्ञान ज्यों ज्यों बढ़ता जा रहा है, त्यों त्यों बह 
कार्य-समूहों की व्याख्या भुतप्रेतों के हाथ से छीनता ना रहा है। और 
चूँकि धर्मराज्य में अद्वेतवाद इसकी साधना कर चुका है, इसलिए यही 
सबसे अधिक विज्ञान-सम्मत धर्म है। इस संसार-बह्माण्ड को बाहर के 
किसी इश्वर ने नहीं बनाया, संसार के बाहर बैठे हुए किसी देत्य ने 
इसकी सू्ति नहीं की, किन्तु यह आप ही आप सृष्ठ हो रहा है, आप 
ही आप उसका प्रकाश फेल रहा है, आप ही' आप उसका प्र हो 
रहा है---एक ही अनन्त सत्ता बक्म है, “तक््वमासे स्वेतकेतों /--हे 
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इबेतकेतों, तुम वही हों । इस तरह तुप्त देख रहे हो, यही एकमात्र वेज्ञा- 
निक धर्म है--कोंई दूसरा नहीं। और इस अर्धशिक्षित वर्तमान भारत 
में आजकल प्रातोदिन विज्ञान की जो बकवास चल रही है, प्रतिदिन में 
जिप्त युक्ति की दुहाई छुन रहा हैँ, उप्ततें मुझे आशा है, तुम्हारे बल 
के दल अंद्रेतवादी होंगे और (में बुद्ध की बातों में कह रहा हूँ ) 
£ बहु-जन-हिताय, बहु-जन-सुखाय ?” उन्हें संसार में उसका प्रचार करने 
का साहस होगा । यावे तुप्र ऐस्ता न कर सकों तो में तुम्हें कापुरुष 
समझूँगा । 


यदि तुम ऐसी इुबेछूता रहे, याद यथार्थ सत्य के कथन का 

मय होने के कारण तुम उश्तका अवलम्ब न हें 

८ के सकों, तो दूसरे को भी बसी ही स्वाधीनता वो, 
त्याग करो। बेचारे मूर्तिपूलक को बिलकुल उड़ा देने की चेष्ठा न. 
करों, उसे एक देत्य सिद्ध करने का प्रयत्न ने करों; 

जिसके साथ तुम्हारा सम्पूर्ण मत न मिलता हो, उसकि पास अपना भत प्रचार 
करने के लिए न जाओ; पहले यह समझो |के तुम खुद कमज़ोर हो और यदि 
तुम्हें समाज का भय हों; यदि तुम्हें अपने ही प्राचीन कस 
सकारों का भय हो, तो जो छोग अज्ञ हैं, उन्हें अपने कुसंस्कारों का 
और कितना अधिक भय होगा, वें कुसंस्कार उन्हें और कितना 
आधिक बाँध सकते हैं, यह भी सोच छो | अद्वैतवादियों की यही 
बात है। दूसरे पर दया करी | परमात्मा की इच्छा से यादि कल ही 
सम्पूर्ण संसार केवल मत में ही नहीं, अनुभूति के सम्बन्ध में भी, 
अद्वेतवादी हो जाय, तब तो बहुत ही अच्छा है; परन्तु यादे वैत्ता 
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ही 


नहीं तो जहाँ तक अच्छा करते बने, वही करो, उन ढोगों 
का हाथ पकड़कर उनकी शक्ति के अनुसार उन्हें घीरे धीरे छें 
जाओ और समझना कि भारत में सभी धर्मों का विकास कमोन्नाति के 
नियमानुप्तार धीरे धीरे हुआ है । बात ऐसी नहीं ॥# बुरे से भछा हो रही, 
है, नहीं, भले सें ओर भी भल्ता हो रहा है । 


अद्वितवाद्‌ के नीतितत्त्व के सम्बन्ध में छूछ और कहना आवश्यक 

है। हमारे छड़के आजकढ एक दावा दायर कर देते हैं--किसी से उन 
छोगों ने सुना होगा--परमात्मा जाने, किससे सुना। वह यह कि 
अद्दतवाद से लोग दुराचारी हो जाते हैं, कारण, अद्देतवाद सिख्नलातां 
हैं, हम सब्र एक हैं, सभी इंइवर हैं, अतएव हमें अब नीते मानने की 
कोई आवश्यकता नहीं | इस बात के उत्तर में पहले यही कहना चाहिए 
कि यह युक्ति पशुप्रकृति गनुष्य के मुख में शोभा देती है, कशाघात के 
बिना जिसके दूमन करने का दूसरा उपाय नहीं है। यदि तुम ऐसे ही 
हो तो इस तरह कशाघात द्वार शासन करने योग्य 

दा का जनुष्य रहने की अपेक्षा आताहत्या कर लेना कदा- 

तक््य ) हे 2 

चित तुम्हारे लिए श्रेययकर होगा। कज्षाघात बन्द 

होने ही से तुम लोग अछुर हो जाओगे । यदि ऐसा ही हो, तो इसी 
समय तुम्हारा अन्त कर देना उचित होगा-- तुम्हारे ।लिए दूसरा अपाय 
और कोई नहीं । इस तरह तो सवा ही सुम्हें कशा और छुपड के भय 
से चलना होगा, तुम्शरा उद्धार अब नहीं रहा, तुम्हारे भागने का रास्ता 
अब नहीं रह गया ) दूसरे, अह्ुतवाव-- केवल अद्वतवादू--से ही नीति- 
तत्व की व्याख्य। हो सकती है| हरएक धर्म यही प्रचार कर रहा है कि 
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सब नीतितत्वों फा सार दूसरों की हित-साधना ही है। क्‍यों हम दूसरों 
का हित करें ! सब धर्म उपदेश देते हैं, निःस्वार्थ होना चाहिए । क्यों 
हमें निःस्वार्थ होना चाहिए ! कारण , कोई देवता ऐसा कह गए हैं । उन 
की बातों में आने की ज़रूरत ? शात्रों ने ऐसा कहा है,--शासत्र कहते 
रहे,--क्यों हम उसे मानें ! ओर सोचो, कुछ छोग उन शास्त्रों और 
ईश्वर का नाम सुनकर नीति मानने छगे--इससे भी क्‍या हो गया ! 
संसार के अधिकांश आदुभियों की यही नीति है कि वे अपना ही भक्वा 
ताकते हैं । इसीलिए कहता हूँ, यदि मुझे नीति मानकर चलना है, तो मुझे 
इसकी युक्त मी तो द्खलाओ। अद्वैतवाद के बिना इत्तकी व्याख्या 
करने का दूसरा उपाय नहीं है । 


४ स्॒ते पहयन हि सर्वत्र समवस्थितमीहवरस । 
न हिनस्त्यात्मनात्मार्न ततो याति परां गतिम्‌ ॥# 


' & ईश्वर को सर्वनत्न समभाव से अवस्थित देखकर वह आत्मा द्वारा 
आत्मा की हिंसा नहीं करता ।” इत्यादि 


अद्वितवाद्‌ की शिक्षा से तुम्हें यह ज्ञान होता है कि दूसरों की 
हिंसा करते हुए तुम अपनी ही हिंसा करते हो---कारण, वे सब तुम्हारे 
ही स्वरूप हैं। तुम्हें मालूम हों था न हो, सब हाथों से तुम्हीं कार्य कर 
रहे हो. सब पैरों से तुम्हीं चल रहे हो, राजा के रूप में तुम्हीं प्रासाद्‌ में 
झुखों का भोग कर रहे हो, फिर तुम्हीं रास्ते के मिखारी के रूप में 
अपना हुःसमय जीवन बिता रहें हो । अशज्ञ व्यक्ति में भी तुम हो,विद्वान 


* गीता । 
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में भी तुप हो, दुर्बल में भी तुम हो, सबद्ध में भी तुम हों । इस तत्व क्षा 
शान प्राप्त कर तुम्हें सभरके प्रति सहानुभूति रखनी चाहिए | चूँक्े दूसरे 
की हिंसा करने थे अपनी ही हिंसा की जाती है, इसलिए हमें कद्ठापि 
दूसरों की हिंसा नहीं करनी चाहिए, इस्रीछिए यदि मैं बिना मोजन 
के मर भी जाऊँ तो भी मुझे इसकी चिन्ता नहीं, कारण, जिस समय 
मैं सूखकर भर रहा हूँ उस समय में छाखों मुँह से भोजन भी कर 
रहा हूँ। अतएुब यह “मैं? 'ब्ेरा “इन प्षब विधयों पर हमें 
ध्यान ही नहीं देना चाहिए, कारण, यह सम्पूर्ण संस्तार भरा 
ही है, में ही एक दूधरी रीति से संत्षार के सम्पूर्ण आनन्दों का 
भोग कर रहा हूँ। और, भेशर और इस संत्तार का विनाश भी कौन कर 
सकता है । ह तरह, बेखते हो अद्वेतवाद ही नीतितत्तों की एक- 
मात्र बुनियाद है, एकमात्र व्याख्या है अन्यान्य वाद तुम्हें नीति की 
'शिक्षा दे सकते हैं, परन्तु हम क्‍यों नीतिपरायण हों, इसका हेतु-निर्देश 
नहीं कर सकते। कुछ भी हो, यहाँ तक देखा गया के नीतितत्व की 
व्याख्या करने + एकमात्र अद्वेतवाद ही समर्थ है । 


अद्वेतवाद्‌ की साधना में छाम कया है ! उससे शाक्ते, तेज और 
वार्य प्राप्त होता है । क्षुति का कथन है---४ श्रोतव्यी मन्तब्यों निद्ध्या- 
सितब्य; !” पहले यह आत्मतत्त्त सुनो, सम्पूर्ण संसार में तुमछोम जो 
माथाजाल फेल रहें हो, इते हठाओ--मनुष्य को डुधेछ न सोचो, उसे 
दुर्बह मे कही । समझना, एक दुर्घखहता शब्द से ही सब पापों और 
सम्पूर्ण अशुभ कर्मों का निर्देश किया जा सकता है। सारे असत्‌ कार्यों 
"की जड़ दुर्बलता ही है। इर्बलता के कारण ही मनुष्य को जो कुछ ने 
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करना चाहिए उसे भी वह कर डाछता है; दुर्बलता के कारण ही' 
मनुष्य अपना सच्चा स्वरूप प्रकाशित नहीं कर सकता । श्षत्र लोग जानें, 
वे क्‍या हैं। दिनरात वे अपने स्वरूप ही चर्चा करें। 
अद्देतवाद की. गाता का स्तनपान करते हुए वे ' सो5हम ? ( मैं वही 
साधना से लाभ । .. कप ४ ५ 
हैं ) इस ओजोमयी वाणी का पान करें । ततृपश्चात 
वे उसकी चिन्ता करें, और उसी चिन्ता--उसी मनन से ऐसे कार्य 
होगे जिन्हें संसार ने कभी देखा ही नहीं था। ; 
किस तरह वे काम में लाये जायेँ ! कोई-कोई कहते हैं---यह 
अद्वेतवाद कार्य में परिणत नहीं किया जा सकृता--अर्थात्‌ जड़ 
संसार में अभी भी उसकी शाक्ति का प्रकाश नहीं हुआ | इस क्रथन में 
आंशिक सत्य अवश्य है । वेद्‌ की उस वाणी का स्मरण करे,-- 
5 ओमिस्येकाक्षरं बअह्न ओमित्येकाक्षरं परम । 
ओमित्येाक्षरं ज्ञात्वा थो थदिच्छति तस्थ तत्‌ ॥*ं 
अर्थात्‌ ओम--इसमें अद्भुत रहस्थ है | यह हमारी शछ त्ष्म्पाति 
। जे। इस ओंकार का रहस्य जानते हैं, वे जो कुछ चाहते हैं, वही 
नह मिलता है । 
अतएव पहले तुम इस ओंकार का २हस्‍य समझो--बह ऑकार 
तुम्हीं हो, इसका ज्ञान प्राप्त करों | इस “ तत्वमप्ति ? महावाक्य का 
के रहस्य समझो, तभी--केवलछ तभी, तुम जो कुछ 
बया अद्वैतवाद रे गे मु > 
कार्यकर हे 'बाहोमे, २७३४३ | थवि जड़े संसार ] बड़े होना 
चाहों, तो विश्वास करो, तुम बंड्डे हो | में एक छोठा- 
# कंठोपनिषद 
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सा बुलबुल्ा हो सकता हैँ, तुप्र र्वताकार ऊँची तरंग हो सकते हो, 
परन्तु समझना हम दोनों के लिए पीछे अनन्त समुद्र ही है। अनन्त 
ईश्वर हमारी सब शक्ति और वी का भाण्डार है, ओर हम दोनों ही 
उससे अपनी इच्छा भर शाक्तिसंग्रह कर सकते हैं।अतए॒व अपने पर 
विश्वास करों । अद्वेतबाद्‌ का यह रहस्य है कि पहले अपने पर विश्वास 
लाना पड़ता है। संसार के इतिहास में देखोगे, केवक वही जातियाँ 
प्रबल और वीर्यवर्ती ही सकी हैं, जो अपने पर विश्वास स्थापन कर 
, सकी हैं। हर एक जाति के इतिहास में तुम देखोगे, जिस जन-सपुदाय 
ने अपने पर विश्वास किया वही प्रव# और वीयवबान हो सका। यहाँ, 
इस भारत में एक अंग्रेज आया था, वह एक साधारण कूके था, रुपये- 
पैसे के अमाव से और दूसरे कारणों से भी उसने अपने सिर में गोडी 
मारकर दो दफे आत्महत्या करने की चेष्ठा की, ओर जब वह उसमें 
असफल हुआ तब उसे विश्वास हो गया कि बड़े बड्डे काम करने के 
लिए वह पेदा हुआ है--बही मनुष्य इस साम्राज्य का प्रतिष्ठाता 
लार्ड कलाइव है | यदि बह पाद्रियों पर विश्वास करके घुटने टक्कर 
«5 प्रभु, मैं इुबेल हूँ, दीन हूँ” ऐसा किया करता, तो जानते ही उमें 
'कहाँ जगह मिलती ! निरतन्देद उसे पामछखाने में रहना पढ़ता । 
मनुष्यों की कुशिक्षाओं ने तुम्हें पागल बना डाला है। मेंने सारे 
संसार में देखा है, दीनता के उस उपद्रेश से, जो दोर्यह््य का 
'पोषक है, बढ़े बड़े अशुभ संघटन हुए हैं--सम्पूर्ण मनुष्य जाति को 
उसने नष्ट कर डाछा है । हमारा सनन्‍्तानों को जब कि इसी तरह की 
शिक्षा दी जाती है तब इप्तमें क्या आश्चर्य यदि वे अन्त में अर्धविक्षिप्त 
से हो जाते हैं ! 


धद्दष 


भारत में विवेकानन्द हि 


अद्वतवाद को काम में लाने को का यही उपाय हैं। अतएवं अपने 
पर विश्वास रज़्सों, ओर यदि तुम्हें सांसारिक ऐश्वर्य की आकांक्षा हो, तो 
इस अद्वतवाद को कार्यरूप में परिणत फरो, धन तुम्हारे पास आयेगा । 
याद विद्वान ओर बुद्धेमान होने की इच्छा दे, तो 
5.20 पआ उसी ओर अद्वैतवाद्‌ का प्रयाग करो,--तुम्त महा- 
मे बाघ चाह जो करो।” मनीषी हो ज।ओगे । और यदि तुम मुक्तिताभ करना 
चाहते हो, तो तुम्हें आध्यात्मिक भूमि में इस अद्वेत- 
बाद का प्रयोग कर्ना होगा, तो तुम इंश्वर हा जामेंगि--परसामन्द- 
स्वरूप निर्वाण लाभ करोगे | इतनी ही भूल हुई थी कि आज तक उसका 
प्रयोग आध्यात्मिकता की ओर ही दूंजा था--भंस | अब उसका प्रयाग 
कर्म जाविन में करने का समय आया हे अब उस्ते रहस्यप्रात्र रखने से 
काम नहीं चवढगा, अब वह हिमाकुय को गुफाओं और जड्डलों में साधु- 
संन्यात्ियों ही के पास बेँधा नहीं रहेंगा--अब प्रनुष्य के देनिक जविन 
के कार्यो भें उसकी उपयोगिता की आवश्यकता है। शजप्रासताद्‌ में, 
साधुतन्यासियों की गुहा में, गरीयों की कुट्ियों में सर्वत्र--यहाँ तक: 
कि रास्ते के भिखारी द्वारा भी, उसकी उपयोगित, सिद्ध हो श्षकती हे, 
कारण गीता में नहीं बतछाया भया (--- 


“इवल्पमप्यरय धर्मस्य चायते महतो भयात्‌” 
“इस धर्म का अह्पमात्र उपयोग भी बढ़े बढ़े भय से हमारा 
उद्धार फर सक्षता है ।” अतएव चाहे तुम स्री हो, चाहे शूद्र अथवा 


चहि और ही कुछ हो, तुम्हारे लिए भय का आत्पमान्न भी कारण 
नहीं, कारण, श्रीकृष्ण कहते हैं, यह धर्म इतना महान है के इसका 


ण्‌ण७ 


वेदान्त 


अल्पमात्र अनुष्ठान करने से भी महा कल्याण की प्राप्ति होती है । 
अतएव है आर्यसन्तान | आलसी होकर बेंठे म्रत रहो-- उठो, जागो 
ओर जब तक इस चरम रक्ष्य में न पहुँच जाओ तब तक निश्चिन्त न 
रहे। | अब अद्वैतवाद्‌ को काम में लाने का समय आया है । उसे अब 
स्वर्ग से मर्त्य में ले आना होगा | इश्त सम्रय विघाता का विधान यही 
है। हमारे प्राचीन पूर्वजों की वाणी हमें अवनति की ओर अब अधिक 
बढ़ने से निषेध कर रही है | अतएव हे आर्यसन्तान, अब उस ओर 
पेरन बढाओ | तुम्हारे उस प्राचीन झ्ञास्र का उपश उच्च देश से 
क्रमशः नीचे आकर सम्पूर्ण संसार को हक ले; समाज के प्रत्येक 
मनुष्य की ध्ाघारण सम्पात्ति हो, हमारी नस नस में, रुधिर की प्रत्येक 
कणिका में, उसका प्रवाह हो । 


तुम्हें सुनकर आश्चर्य होगा, कि हमलोगों से कहीं बढ़कर अमेरि- 

कर्मों ने वेदान्त को अपने कर्मजीवन में परिणत कर छिया है। मैं न्‍्यू- 
यार्क के समुब्र-तठ पर खड़! खड़ा देख रहा था--मिन्न मिन्न देशों से छोग 
उपनिवेशनथापना के छिए्र अमेरिका आ रहें हैं। उन्हें देखकर मुझे यह 
मालूम होता था, मानों उनका हृदय झुलस गया हैं, 

कर मभाद हो ने 4 पेरों ते रुचले गये हैं, उनकी आशा मुझझा गई 
कर्मजीषम में हमारी है; कपड़ों की एक पोठली मात्र उनका यथासव॑स्व 
अपेक्षा अधिक. है--कपडे भी फट्टे हुए हैं, वे भय से लोगों के मुँह 
परिणत किया है। की ओर नहीं ताक सकते, पुछिस का आदमी देखते 
ही उठकर फद्पाथ की देशरी ओर से चलते का इरावा करते हैं। भौर 
अब छ; हीं महीने में ६ उन्हें देखो, वे साफ कपदे पहने हुए सिर उठाकर 


ण़्रू ' 


भारत में विवेकानन्द 


सीधा चल रहे हैं ओर डटकर लोगों की नजर से नजर मिलते हैं | ऐसा 
विचित्र परिवर्तन किसने किया । सोचो, वह आदमी आरमभेनिया या 
किसी दूसरी जगह से आ रहा है । वहाँ कोड उसे कुछ समझते नहीं थे; 
सभी पास डालने की चेष्ठा करते थे । वहाँ सभी उससे कहते थे --तू 
गुलाम होकर पैदा हुआ है, गुलाम ही रहेगा । अगर तू हिलने डुलने की 
चेष्ठा करेंगा, तो तुझे हम पीस डालेंगे ? चारों ओर की सभी बस्तुएँ 
मानों उससे कहती थीं--- “ गुलाम, तू गुलाम है--जो कुछ है, तू वही 
बना रह; जब तू पेदा हुआ था तब निराशा के जिस अँधेरे में पेदा छुआ 
था, उत्तीमे जीवन भर पढ़ा रह । वहाँ की हवा में मानों कोई गैजकर: उससे 
कहता था-- ' तेरे लिए कोई आशा नहीं--ग्रुलाम होकर चिरकाल तू 
नेराश्य के अन्धकार में पड़ा रह।? वहाँ बलवानों ने पीसकर उसकी जान _ 
निकाल ली थी | और ज्योंह्दी वह जहाजु से उतरकर न्यूयार्क के रास्तों 
पर चलने छृगा, उसने देखा कि अच्छे कपड़े पहने हुए किसी भले 
आदमी ने उससे हाथ मिलाया । परन्तु वह फटे कपड़े पहने हुए था। 
और भद्ग-महाशय अच्छे-अच्छे कपड़ों से आभूषित थे, इससे तो उनकी 
कोई हानि नहीं हुई । और कुछ आगे बदूकर भोजनालय में जाकर उसने 
देखा,--मद्रमण्डली ठेबिक के चारों ओर बेठी भोजन कर रही थी,--- 
उस्ती टेबिक के एक ओर उससे भी बेठने के (लिए कहा गया। वह चारों 
ओर घुमने छगा--देखा, यह एक नेया जीवन है। उसने देखा, ऐसी 
जगह भी है, जहाँ और पाँच आदवृर्ियों में वह भी एक आदमी है । 
कभी मौका मिला तो वाहिंग्टन जाकर युक्तराज्य के प्रेसीडेण्ट से हाथ 
मिला आया, वहाँ उपने देखा,--दूर के गाँवों से मे कपडे पहने हुए 


पपर्‌ 


वैद्ान्त 


किसान आकर प्रेसीडेण्ठ से हाथ पिला रहे हैं| तब उसका भाया फक्रा 
यर्दा हट गया | वह ब्रह्म है--मायावश इस तरह दुर्बल दातता के भावों 
में पड़ा हुआ था। अब उपने फिर से जगकर देखा,--मनुष्यपूर्ण संप्तार 
में वह भी एक मनुष्य है । 


हमारे इस देश में, इस वेदान्त की जन्मभूमि में हमारे साधारण 
आदृप्निओं को शत ज्ञत वर्षों से इस मायाचक्र में डालकर इस तरह 
के नीच स्वभाव का बना डाला गया है। उनके स्पर्श में छूत सम्ताई है, 
उनके साथ बेठनें से छूत समा जाती है। उनसे 
न के लिए कहा जा रहा है, निराशा के अन्धकार मेँ तुम्हारा 
हम ही दायी हैं। जन्म हुआ है, सवा तुम इसी अँपरे में पढ़े रहो । 
और उसका फछ यह हुआ कि वे लगातार डूब॑ते 
चले जा रहे हैं, गहरे अँधरे से ओर गहरे अँधेरे में डूबते चढ़े जा रहें 
हैं। अन्त में मनुष्यजञाते जितनी दूर नीची अवस्था तक पहुँच सकती 
है, वहाँ तक पहुँच चुकी है । कारण, ऐसा देश कहाँ है जहाँ मनुष्य- 
जाति को गोओं और पेंसों के साथ एक ही जगह पर सोना पढ़ता 
हो ! इसके लिए किसी दूसरे पर दोधारोंप न करना--अझ् मनुष्य जो 
भूल किया करते हैं, उस अप में तुम सी न पढ़ जाना। फल भी हाथों- 
हाथ मिकछ रहा है--देख रहे हो । अतएव उसका कारण भी तुम्हें यहीं 
मिल जायेगा | वोष वास्तव में हमारा ही है। हिम्मत बाँधकर सद्े हो 
जाओ--अपने ही सिर सब दोंष के लो। दूसरे पर दोष न लादना 
तुम जो कष्ट भोग रहे हो उसका एकमात्र कारण तुम्हीं हो । 


५०३ 


मारत में विवेकानन्द 


अतएृव, छाहोर के युवकों | निश्चयपूर्वक समझना, यह गहापापः 
म्हारे क्षिर पर है । बिना इसे डर किये तुम्हारं लिए कोई दूसरा उपाय 
नहीं है । तुप चाहे हजारों सामतियाँ गढ़ छो, चाहे बीस हजार राज- 
नीतिक सम्मेलन करो, चाहे पचास हजार शिक्षाढय स्थापित करों, 
इसका कोई फल न होगा, जब तक तुम्दारे मीतर वह सहानुभूति, वह 
ग्रे) न आयेगा, जब तक तुम्हारे भीता वह हृद 
3 रे उपाय- थ आयेगा, जो सब्र के लिए सोचता है । जब तक 
सहानुभूति । फ्र से भारत में बुद्ध का उद्य नहीं आता, जब 
तक भगवान श्रीरामकृष्ण की वाणी कर्मजीवन में 
परिणत नहीं की जाती, तब तऊ हमारे लिए कोई आशा नहीं । तुम 
छोग यूरोपियनों का अनुहरण कर रहे हो, परन्तु उनके हृदय के भावों 
का तुमने क्या अनुकरण |क्िया है ! में तुमसे एक किस्सा कहूँगा--मैंने 
अपनी आँखों जो घटना देखी है वही मैं तुमसे कहुँमा--इससे तुम 
मेरा मतकूब समझ जाओगे । युरोपियनों का एक बुल कुछ अक्नदेश- 
वासियों को लेकर छण्डन गया। वहाँ उन लोगों की एक प्रद्रीनी 
खोलकर खूब घनोपार्नन किया । अन्त में सब घन आपस मेँ 
बाँटकर उन छोगों को योरप के किसी ढूसरी जगह हे जाकर छोड़ 
दिया । ये गरीब बेचारे योरप की किसी भाषा का एक झाब्द भी नहीं 
जानते थे | अस्तु, आस्ट्रिया के अग्रेज-राजदूत ने इन्हें लण्डन भेज 
दिया । वे छोग कण्डन में भी किसीकों नहीं जानते थे--अतपुव वहाँ 
जाकर भी ये निराभ्रथ अवस्था मे पड़ गये | परन्तु एक अंग्रेज महिला 
को इनकी सूचना मिली | वे इन बहादेशवासियों को अपने घर हे 
गई ओर अपने कपडे, अपने बिछोने, ओर जो कुछ आवश्यक हुआ, 


8 ०। 


बेंदान्त 
सब देंकर उनकी सेवा करने छगी और संवाद-पत्नों में इनका हाल 
प्रकाशित कर दिया। देखों, उसका फछ केसा हुआ। उसके दूसो 
ही दिन गानों सारी जाति जग उठी--चारों ओर से उनकी सहायता के 
लिए रुपये आने लगे। अन्त में वे बह्मदेश भेज दिये ग़ये। उनकी 
राजनीतिक और दूसरी जितनी सभा-समितियाँ हैं वे ऐसी ही सहानु- 
भूति पर प्रतिछित हैं । 


# 


प्रेत्त की (कम से कमर अपनी जाति के प्रति प्रेम की ) परवत- 

हढ़ यह दीवार ही उनके समस्त कार्यों की मित्ति है। वे सम्पूर्ण संसार 
को चाहे प्यार न कर सके, वे दूसरों के शत्रु भले ही हों, परन्तु इतना 
कहना ही बहुत है कि अपने देश में अपनी जाति के किए उनका प्रेम 
अमाध है और अपने द्वार पर आये हुए विदेशियों के साथ भी वे सत्य, 
न्याय और दया का व्यवहार करते हैं । पश्चिमी देशों के सभी स्थानों 
में उन्होंने किस तरह मेरा आतिथ्य-सत्कार और खातिरदारी की थी, 
इसका यदि में तुमसे बा्बार उल्लेख न करूँ, तो मुझ पर अक्तज्ञता का 
दोध छम सकता है। यहाँ वह हृदय कहाँ है, जिसकी बुनियाद पर इस 
जाति की दीवार उठाई जायेगी ? हम पाँच आन- 

84942 प्रियों ने मिलकर एक छोठासा सम्मिलित व्यवत्ताय 

हए प्रयोगनीय॑ कि ५८ & 

ग्रेम तथा सद्दानु- खोछा--कुछ दिनों तक उत्के चछते न चढते ही 
भूति का हममें.. हम्त छोगों ने आपस में एक दूसेर को ठगना छुरुू 
सभावहै।. २ दिया, अन्त में सद कारोबार नष्ट हो गया। 
तुप्त छोग उनके अनुकरण की बात #हते हो--और उनकी तरह 
जोरदार जाति का सद्गठन करना चाहते हो, परन्तु तुममें वह डुनियाब्‌ 


जड़ 
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कहाँ है ! हमारी भीत बालू की है, इत्ीलेए उस पर जो घर उठाया 
जाता है वह थोड़े ही दिनें। में टूटकर चर हो जाता है । 


अतएव, है लाहोर के युवकों, फिर अद्दैत की वही अद्भुत पताका 
हा उड़ाओं, कारण और किसी बुनियाद से तुम्हारे भीतर 
अर कक की वैसा अपूर् भेम नहीं पेदा हो सकता) जब “तक 
तक छोड़ देश- तुम लोग उसी एक भगवान को सर्वत्र एक ही भाव 
हम रन | मै अवस्थित नहीं देखते, तब तक तुम्हारे भीतर 
हे बह प्रेम पेदा नहीं हों सकता--उसी प्रेम की पताक्षा 
उद्डाओं । उठों, जागो, जब तक लक्ष्य पर नहीं पहुँचते तब्र तक निश्चिन्त 
न रहना । उठा, एक दृफी और उठों--क्योंकि, त्याग के बिना कुछ हो 
नहीं सकता ! दूसरे की यदि सहायता करना चाहते हो, तो तुम्हें अपने 
अहैभाव को छोड़ना होगा | इसाइयें की भाषा में कहता हूँ---तुम ईश्वर 
और हैतान की सेव। एक साथ ही नहीं कर सकते । चाहिए वैराग्य । 
तुम्हारे पूर्व-पुरुषों ने बे बंडे काये करने के लिए संसार का त्याग 
किया था । वर्तमान समय में ऐसे अनेक मनुष्य हैं, जिन्होंने अपनी ही 
मुक्ते के लिए संसार का त्याग किया.है। तुम सब कुछ दूर फेंकों--- 
यहाँ तक हि अपनी मुक्ति भी हर फ्रेको--जाओ, दूपरों की सहायता 
करो । तुम सद्‌। बड़ी बढ़ी बातें मारा करते हो, परन्तु तुम्हारे सामने 
यह वह वेदान्त रक्खा गया है, जो काम में छाया जा सके | तुम अपने 
इस तुच्छ जीवन की बलि देने के लिए तेयार हो जाओ । यद्नि यह 
जाति बची रहे, तो तुम्होरे ओर हमारे जैसे हजारों आद्तियों के भूखों 
मरने पर भी क्या हानि होगी ! 


जद 


बेदान्त 


यह जाति डूब रही है । लाखों प्राणियों का शाप हमारे सिर पर 
है--सदा ही बहती हुई अम्मत नदी के पास ही प्रवाहित होने पर भी 
तृष्णा के समय पीने के लिए हमने जिन्हें नावदान का 
7 “शक पानी दिया है, अगणित छासों मनुष्य--जिनके 
दो। सामने पर्याप्त भोजन के रहते हुए भी जिन्हें हमने 
भूख्ों मार दाला, अगणित छाखों मनुष्य--जिनन्‍्हें 
हमने अद्वेतवाद का तत्त्व सुनाया और ऊपर से घुणा की, असंख्य लाखों 
मनुष्य--जिनके विगेध्र में हमने छोकाचार का आविष्कार किया, जिनसे 
जबानी तो यह फहा द्वि सब बराबर हैं, सब वही एक बह्म हैं, परन्तु 
इस उक्त को काम में छाने का कुछ भी प्रयत्न नहीं किया-- मन में 
रखने ही से काम हो जायेगा--परन्तु व्यावहारिक संसार में अद्वेतवाद 
को घत्तीठना-- हरे हरे | [”? अपने चरित्र का यह दाग मिढा दो । उठो 
जागो । यदि यह क्षुद्र जीवन चढ़ा भी जाय तो क्या हाने है ! सभी 
मरेंगे--साधु-असाधु, धनी-द्रिद्र--समभी मरेंगे । चिस्कराक तक किसी 
का शरीर नहीं रहेगा । अतएृव उठो, जागो और सम्पूर्ण रूप से निष्क- 
पढ़ होओ । भारत में घोर कपठता समा गईं है। चाहिए चरित्रि-- 
चाहिए इस तरह की हृढ़ता ओर चारिब्य का बढ जिससे प्रनुष्य आजी- 
बन एक ही विषय को पकड़े रह सके । 


४ नीतिनिपुण मनुष्य चाहे निन्‍्दा करें चाहि स्तुति, लक्ष्मी आयें 
था चली जाये, मृत्यु आज ही हो चाहे शतादी के पश्चात्‌, जो धीर हैं 
वे न्‍्यायमार्त से एक पम भी नहीं हिलते |? उठो, जागो; सम्तय बीता 
जा रहा है, ओर व्यर्थ के वितण्डाबाद्‌ में हमारी कम्पूर्ण शाक्ति का क्षय 


ण्ष्ज 
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होता जा रहा है। उठो, जागों, छोटे छोटे विषयों और मतमतान्तरों 
को लेकर व्यर्थ का विवाद छोड़ो । तुम्हारे सामने महान कार्य पड़ा हुआ 
है--छाखों आदमी डूब रहे हैं, उनका उद्धार करो। 


इस बात पर अच्छी तरह ध्यान देना कि मुसलमान जब भारत 
में पहले पहल आये थे, तब भारत में अब से कितने आधिक हिन्दू रहते 
थे। आज उनकी संख्या कितनी घट गई है | इसका 
कोई प्रतिकार हुए बिना यह दिन दिन और घटती 
ही जायेगी; अन्त में कोई मी हन्दू न रह जायेगा। हिन्दूजाते के छुप्त 
होने के साथ ही--उनके सैकड़ों दोष रहने पर भी, संसार में उनके 
सेकड़ों विक्ृत चित्र उपस्थापित होने पर भी--अब तक ते जिन-जिन 
महान भावों के प्रातोनिधि-स्वरूप हैं--वे भी छुप्त हो जायैंगे । और उनके 
लोप के साथ साथ सारे आध्यात्म ज्ञान का शिरोभूषण अपूर्व अद्वेततत्व 
भी छुप हो जायेगा । अतएव उठों, जागो, संसार की आध्यात्मिकता की 
रक्षा के लिए हाथ बढ़ाओं । और पहले अपने देश के कल्याण के लिए 
इस तत्त्व की काम में लाओ । हमें घर्म की उतनी आवश्यकता नहीं--- 
इस जड़ संसार में अद्वेतवाद को कार्य में परिणत करना होगा। पहले 
अन्न की व्यवस्था क(नी होंगी, इसके बाद धर्म है। गरीब बेचारे भूखों 
मर रहे हैं, हम उन्हें जरूरत से ज्यादा धर्मोपदेश दे रहे हैं । मतमता, 
स्तरों से पट नहीं भरता । हमारे दो दोष बढ़े ही प्रचछ हैं--पहला 
दोष हमारी दुर्बलता है, दूसरा प्रेमशूल्यता--हृद्य की नीरसता। छासों 
मतमतान्तरों की बात कह सकते हो; कफरीड़ों सम्प्रदाय सद्भाढित कर 
सकते हो, परन्तु जब तक उनके हुःख का अपने हृदय में अनुभव 


उपसंहार | 


० 


वंदान्त 


न हक. 


नहीं करते, वैदिक उपदेशों के अनुसार जब इक स्वये नहीं समझते कि 
वे तुम्हारे ही शर्गर के अंश हैं, जब तक तुम और वे--धनी और 
'दूरिद्र, साधु और अप्ताधु समी--जिस्े तुम ब्रह्म कहते हो, उसी अनन्त 
सर्वेस्वरूप के अंश नहीं हो जाति, तब तक कुछ न होगा । 


भद्र महोद॒यो, मैने आप लोगों के सामने अद्वेतवाद्‌ के कुछ 
'ग्रधान भावों को प्रकाशित करने की चेष्ठा की, अब इसे काम में लाते 
का समय आया है--केवल इसी देश में नहीं, सच जगह । आधुनिक 
विज्ञान के लोहे के मुम्ठरों की चोट खाकर द्वेतवादात्मक धर्मों क्री 
दीवार चुर चुर हो रही है। ऐसा नहीं कि द्वेतवादी सम्प्रदाय केवल 
यहीं शास्त्रीय श्होकों का अर्थ खींच खींच कर कुछ का कुछ कर 
रहे हैं ( इतनी दूर तक ख्रींचा जा खका है कि उसकी हद हो गई 
है---कहाँ तक खींचातानी हो--शहेक रबर थोड़े ही हैं ! ) ऐसा नहीं 
कि केवल यहीं वे लोग आत्मरक्षा के लिए अँपेरे में किसी कोमे में 
छिपने की चेष्ठा क्र रहे हैं, महीं, योरप और अमेरिका में तो यह 
प्रथत्म और ज्यादा है। ओर यहाँ भी भारत फे इस तत्त्व का कुछ 
अंश जाना चाहिए | पहले ही वह जा का है--दन दिन उसका 
प्रसार बढ़ाना चाहिए। पश्चिमी सम्य संसार की रक्षा के लिए इसकी 
बड़ी आवश्यकता है | कारण, पाथ्िमी देशों में पहले का भाव उठ गया 
है; एक नया ढंग--कांचन की पूजा--प्रवर्तित हुई है। इस आधुनिक 
घर्म अर्थात्‌ पारस्पास्कि प्रतियोगिता और काँचन की पूजा का अपेक्षा 
'पहले की अपरिणत धर्म की राह अच्छी थी। कोई भी जाति हो, 
चाहे वह जितनी प्रबल हो, वह ऐसी बुनियाद पर कभी नहीं ठहर 
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सकती । और संसार का इतिहास हमस कह रहा है, जिन किन्‍हीं छोगों 
ने एप्ती बुनियाद पर अपने समाज की प्रतिष्ठा की व हा विनष्ठ ही गये | 
जिससे भारत मे इस काँचन-पूजा की तरंग न आ सके, उस्तक्की 
ओर पहले ही से नजर रखनी होंगी । अतएवं सच के पास यह अद्वेतवाद्‌ 
प्रचारित करो, जिससे धर्म आधुनिक विज्ञान की पुरजोर चोटों से भी 
अक्षत बना रहे | केवक इतना ही नहीं, तुम्हें दूसरों की भी सहायता 
करनी होंगी--तुम्हारी मावराशि योरप और अमेरिका का उद्धार साधन 
करेंगी; परन्तु सबसे पहले तुम्हें याव्‌ दिलाता हूँ, यथाथ कार्य यहीं ह 
और उम्तका प्रथमाश है दिन पर दिन घोर से घोरतर दारिशि और 
अज्ञान-तिमिर में डूबे हुए साधा!ण लाखों भारतीयों की जन्नति- 
साधना । उनके वल्याण के छिए, उनकी सहायता के लिए अपने 
बाहुओं को प्रसारित कर दो ओर भगवान श्रीकृष्ण की यह वाणी 
याद रक्‍क्खो--- 


“इब्वेव तेजितः सर्गों येषां साम्ये स्थितं मनः । 
निर्देष हि सम ब्रह्म तस्मात्‌ ब्रह्मणि ते स्थिता! ॥ 


४ जिनका मन इस साम्य में अवस्थित है, उन्होंने इस जीवन में 


ही संसार पर विजय प्राप्त कर ही है | चूँकि बह्म निर्देध ओर सम हैं, , 
इसलिए वे बह्म में अवस्थित हैं। ” 


जे 2लललसीसन- अजजपकत-अपनत्क्‍५न»«न्‍ःननन.. 


पद 


२६, वेदान्त 


( खेतड़ी में दिया हुआ भाषण ) 


बीसवीं दिसम्बर को स्वामीजी अपने शिष्यों के साथ जिस बंगले 
में थे वहीं आपने वेदान्त के सम्बन्ध में करीब डेहु घेंटे तक सुन्दर 
बकतृता दी । स्थानीय सभ्य सज्जन एवं कई यूरोपीय महिलायें उपस्थित 
थीं। राजाजी सभापति थे, उन्होंने ही उपस्थित श्रोताओं से स्वामीजी 
का परिचय कराया । इ/ख़ का विषय है कि उस समय कोई सॉकेतिक 
लेखक उपस्थित नहीं था । अतः समस्त वक्तुता उपलब्ध नहीं है। 
स्वामीजी के दो शिष्यों ने जो नोट छिए थे उसी का अनुवाद नीचे 
दिया जाता है-- 


यूनानी ओर आर्य--प्राचीन काल की ये दो जातियाँ--विभिन्न 
अवस्था-चकों में पड़ीं। प्रकृति में जो सुन्द्र था, जो मधुर था, जो 
लोमनीय था उन्हींके मध्य स्थापित होकर पॉर्यप्रद्‌ जलवायु में विच- 
रण कर प्रथमोक्त जाति, एवं चारों ओर सब प्रकार महिमामय भावों फ्रे 
मध्य में स्थापित होकर एवं अधिक शारीरिक परिश्रम के अनुकूल जढू- 
बायु न पाक शेपषीक्त जाति दो प्रकार की विभिन्न तथा विशिष्ट सभ्यता 
की सूचना देती हैं। अर्थात्‌ भीक छोग बाह्य-प्रकति के अनन्त एवं आर्य 
छोग आशभ्यन्तरिक प्रकृति के अनन्त की आलोचना में दत्ताथित्त थे $ 
एक बहत अह्माण्ड की आडोचना में व्यस्त था तो इूसरा क्षत्र बह्माण्ड 
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के अनुसन्धान में म्न था। संसार की सम्यता में दोनों को अपना अपना 
निर्दिष्ट अश-विशेष प्रकट करना ही पढ़ा था। इनमें से एक को जृप्तरे 
का ऋणी नहीं होना पड़ेंगा | केवछ परस्पर परिचित होकर पारस्परिक 
तुछना कर लेना ही पर्याप्त होगा । इससे दोनों ही का छाम होगा। 
आया की प्रकृति विश्छेषण-प्रिय है। गणित ओर व्याकरण में आयी 
ने अद्भुत फल प्राप्त किये थे और मन के विश्लेषण में वे चरम सीमा को 
पहुँच गये थे । हमें पिथागोरस, सुकरात, ऐलटो एवं मिश्र के निओपलैदो- 
निस्ट के विचारों में भारतीय विचार की झलक दीख पड़ती हे । 


इसके पश्चात्‌ स्वासीजी ने यूरोप पर भारतीय विचारों के प्रभाव 

की बिस्तृत आलोचना करके दिखाया कि विभिन्न समयों में स्पेन, जर्मनी 
एवं अन्यान्य युरोपीय देशें के ऊपर इन दिचारों की केसी छाप पड़ी 
थी। भारतीय राजकुमार दाराशिक्रोह ने उपनिषद्‌ का अनुवाद फारसी 
में किया । शोपेनहार नामक जभन वराशीनिक उप्तका लेठिन अनुवाद 
देखकर इस ओर विशेष रूप से आकृष्ट हुआ। इसके बाद केम्ट के 
हु .. वृर्शन-अन्धों में भी उपनिषदों के चिन्ह देखे जाते हैं। 
कट द्शेन यो रेप में साधारणतः झब्दुनबिद्या (००६४) 
भनाव देशिगोवर फ्री चर्चा के ही लिए विद्वान लोग संस्कृत का अभ्यास 
जीता हैं। करते हैं। - अध्यापक डायसन ऐसे व्यक्ति भी 
हैं जो केवल दाशानिक ज्ञान के लिए ही दर्शनों का 

अध्ययन करते हैं । स्वामीजी को आज्ञा थी कि भादब्य में 
यूगेप में संस्कृत के पठन-पाठउम के लिए और आपधिक अग्योग 
'होंगा। इसके बाद स्वामीजी ने विखलाया कि पूर्वकाल में हिन्दू! शब्द 
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सार्थक था और वह सिन्धु नदी के इस पार बरसनेवालों के लिए प्रयुक्त 
होता था किन्तु इस समय वह सर्वथा निरथैक है, कारण कि इस समय 
सिन्ध नदी के इस पार नाना धर्मोवहम्बी बहुत सी जातियाँ बसती 
हैं। अतः इस शब्द द्वारा इस समय वर्तमान, हिन्दू जाति या धर्म, 
किसी का भी ज्ञान नहीं होता | 
इसके बाद स्वामीजी वेद के सम्बन्ध में विस्तृत रूप से अपना 
मत प्रकट करने छगे। आपने कहा, वेद्‌ किसी व्यक्ति-विशेष के वाक्य 
नहीं हैं | वेदुनिबद्ध भावराशी ने चीरे-धीरे विकसित होकर वर्तमान 
'पुस्तकाकार घारण किया है ओर अब वे प्रमाण हो गये हैं। स्वामीजी ने 
कहा, अनेक धर्म इसी मौति अन्य-बद्ध हुए हैं |अल्थों का प्रभाव भी 
कुछ साधारण नहीं है। हिन्दुओं के ग्रन्थरत्न वेद्‌ हैं मिन पर अभी हजारों 
वर्षों तक हिन्दुओं की निर्भर रहना होगा । हमें वेदों के सम्बन्ध में अपने 
विचार बदलने होगे | हृढ पर्वत-शिला जेसी भित्ति के ऊपर वेद-विश्वास 
स्थापित करना होगा। वेद बृहत मंथ हैं। किन्तु वे गा ९० प्रति शत अंश 
इस समय उपलब्ध नहीं है। विशेष विशेष परिवार में एक-एक वेदांश थे। उन 
पतिवारों के छोप हो जाने प्ले वे वेदांश भी छुप्त हो गये; किन्तु जो इस 
समय भी मिलते हैं वे भी एक बड़े कमरें में जँट नहीं सकते। ये आर्ष 
व्तथा आते सरल भाषा में लिखे हैं। वेदों का व्याकरण भी इतना अप- 
रिंणत है कि बहुतों के विचार में अनेक वेदांशों का कोई अथ ही 
नहीं हो सकता । 
... इसके बाद स्वाप्तीज्ी ने वेद के दो भाम--काकाण्ड और ज्ञाच- 
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का ज्ञान होता है| ब्राह्मणों में यज्ञ आदि का चर्णन है। संहिता अनुष्ठ॒प, 
त्रिष्टप, जगती प्रभ्मति छंदों में रचित स्तोत्रावडी हे! साधारणतः उनमें 
इन्द्र, वरुण अथवा अन्य किसी देवता की स्तुति है । इस पर प्रश्न यह 
उठा कि ये देवता कोन थे। इनके सम्बन्ध में अनेक मत निधीरित हुए 
किन्तु अन्यान्य मतों द्वारा वे मत ख़ण्डित कर दिये गये । यह काम 
बहुत दिनों तक 'वलता रहा । 


इसके बाद स्वामीजी उपासना-प्रणाली सम्बन्धी विभिन्न घारणाओं 
की चर्चा करने लगे | बाबिलोनियाँ के पाचीन निवासियों की आत्मा के 
सम्बन्ध में यह घारणा थी कि मनुष्य की मृत्यु होने पर उसकी एक देह 
बाहर निकल जाती है, वह स्वतन्त्र नहीं होती और वह देह मूल देह 
से अपना सम्बन्ध कदापि विच्छिन्न नहीं कर सकती । इस दूसरी देह को 
भी भूल शरीर की भौंति क्षुधा, तृषा, मनोबत्ति आदि के विकार होते हैं 
ऐसा उनका विश्वास था; साथ ही यह भी विश्वास था कि मृत मूल 
शरीर पर किसी प्रकार का आघात करने से “ व्वितीय ? देह भी आहत 
होगी । मूल शरीर के नष्ट होने पर “दूसरी ? देह भी नह हो जायेगी ) 
इसलिए मृत शरीर की रक्षा करने की प्रथा आरम्म हुई । इसीसे मी 
( 7ध०७)008 ), समाधि-मन्द्रि ( 7०४० ), कब्र आदि की उत्पत्ति 
हुई । मित्र और बाबिलोनियाँ निवासी एवं यहूदियों की विचार-धारा, 
इससे अधिक अग्रसर न हो सकी । वे आत्मतत्व तक नहीं पहुँच सके । 
प्रो, मैक्स मूलर का कहना है कि ऋग्वेद में पित॒-उपासना का सामान्य 
चिन्ह भी नहीं दिखाई पढ़ता। ममी तीक्ष्ण हृष्ठि से हम छोगों की ओर 
देख रहे हैं, पेसा वीमत्स और भयावह दृश्य मी वेदों में नहीं मरिकता ॥ 
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बता मनुष्यों के प्रति मिन्रमाव रखते हैं। उपास्थ और उपाप्तक का 

सम्बन्ध सहज और स्वाभाविक है | उनमें किसी प्र+, के दुःख का 
भाव नहीं है, उनमें सरल हास्थ का अभाव नहीं है। स्वामीजी ने कहा, 
बेदों की चर्चा करते समय मानें। में देवताओं की हास्य-घ्वानि स्पष्ट 
सुनता हूँ। वेदिक ऋषिंगण अपने सम्पूर्ण भाव भाषा में भछे ही न 
प्रकट कर सके हों किन्तु उनके दृदूय भावों से परिपूर्ण थे। हमलोग 
उनकी तुलना में पशुतुल्य हैं । 


इसके बाद स्वामीजी अनेक वैदिक भंत्र उच्चारण कर उनमें वर्णित 
तत्वों का समर्थन करने हों । / जिस स्थान पर पितृगण निवास करते 
है मुझे उसी स्थान पर हे जाओ, जिस स्थान पर कोई हुःख-शोक, नहीं 
है” इत्याविं । इसी भाँति इस देश में इस घारणा का आविर्भाव हुआ हि 
मिंतना जल्दी शव जला दिया जायेगा, उतना ही अच्छा है। उनक्री 
ऋमशः कह धारणा हो गई कि स्थूढ देह के आतिरिक्ति एक सूक्ष्म देह है, 
वह सूक्ष्म देह स्थल देह के त्याग के पश्चात्‌ एक ऐसे स्थान में पहुँचे 
जाती है जिस स्थान में केवल आनन्द है, इःख का तो नामोनिशान भी 
नहीं है | सेमें टिक ( 800७7 ) धर्म में भथ और कह्ठ के भाव प्रचुर 
'हैं। उनकी यह धारणा थी कि मनुष्य इश्वर का दर्शन करने ही से 
मरेगा । किन्तु ऋग्वेद का भाव यह है कि ईश्वर के साक्षात्कार के 
पश्चात्‌ ही मनुष्य का यथार्थ जीवन आरम्भ होगा । 


प्रश्न यह उठा कि ये वेषता कोन थे। इन्द्र समय-समय पर 
मनुष्यों की सहायता करते हैं। कमी-कमी बह अत्यधिक स्रोम का 
यान भी करते हैं। स्थान-स्थान पर उनके छिए सर्वश क्तिमान सर्वध्यापी 
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प्रभति विशेषणों का भी प्रयोग छुआ है । वरुणदेव के सम्बन्ध में इसीः 
प्रकार नाना धारणायें हैं। ये सच वर्णनात्मक मंत्र कही कहीं 
चहुत ही अपूर्व हैं| वेदों की भाषा बहुत ही महतृ-भाब-योतक 
है । इसके पश्चात स्वाप्तीजी ने प्रलंय वर्णनात्मक विख्यात 
नासदीय सूक्त की--जिसमें अन्धकार का अन्धका' से आइनत 
होना वर्णित है--आशध्ात्ति की ओर कहा, जिन लोगों ने इन सब महान 
भावों को इस प्रकार की कविता में वर्णन किया है यदि वे ही अप्भ्य 
हाँगे तो फिर हम लोग क्‍या होंगे ! इन ऋषियों की अथवा उनके देवता, 
न्द्र बरुण आदि की किसी प्रकार की समालठोचना करने में में अक्षम 
हूँ, क्रमागत यह पर्वितंन होता चह्ा आ रहा है। सब के पछि “एक 
सादप्रा बहुधा बदन्ति” की यवनिका है। ज्ञानियों ने कई प्रकार से, 
उसका वर्णन क्या है। इन देवताओं का वर्णन बड़ा ही रहस्यमय, 
अपूर्त और अति सुन्दर है । बह अगम्य है, इतना सूक्ष्म है कि स्पश्ीमात्न 
, से वह भप्न हो जायेगा और मरीचिका की भौँति छुप्त हो जायेगा। 


आगे चलकर स्वामीजी ने कह्ठा, मुझे एक बात बहुत सम्भव 
ओर स्पष्ट मालूम्र होती है । वढ़ यह हे कि यूवानियों की माति आर्य 
हींग मी संत्ार की समस्या हल करन के लिए पढ़िके बाह्य प्रकृति की 
ओर गये थे--हुन्द्र रमणीय प्रक्वाति उन्हें प्रलोभित करके धीरे धीरे 
बाहर हे गईं । किन्तु भाग्त का यही विशेष॑त्व है कि जिस वहतु में 
कुछ महैद्धावन्योतकर्ता नहीं होती उप्तका यहाँ कुछ मूहय ही नहीं 
होता । मृत्यु के पश्चात्‌ क्‍या होता है, इसकी यथार्थ तत्तत-निरूपणेच्छा 
सापारणतः यूनानियों के मन में उठी ही नहीं। किन्तु भरत में 
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आरम्भ से ही यह प्रश्न बार बार पूछा जा रहा है क्ि--' में कोन हूँ 
मृत्यु के पश्चात्‌ मेरी क्या अवस्था होगी !? युनानियों के मत से भनुष्य 
मरकर स्वर्ग जाता है। स्वर्ग जाने का क्‍या अर्थ है ! समुदय के बाहर 
जाना, भीतर नहीं-- केवल बाहर-- उनका लक्ष्य केवठ बाहर की ओर 
था, केवल इतना ही नहीं, मानों स्वयं भी अपने से बाहर थे। जिस 
समय वे एक प्से स्थान पर पहुँच जाते थे जो बहुत कुछ इसी संसार 
की भाँति था, किन्तु वहाँ दुःख केश का सर्वथा अभाव था तो उन्हें 
ईप्मित सभी वस्तुर्यें प्राप्त हो जाती थीं। इस जगत के हुःखों को छोड़- 
कर सुख छाभ करने सेद्ी वे तृत्त हो जाते थे। उनका धर्म इसके 
और ऊपर नहीं उठ सकता था, किन्तु हन्हुओं का मन इतने से त्रृप्त 
नहीं हुआ | उनक्रे विचार में स्वर्ग भी स्थूल जगत के अन्तर्त है। 
हिन्दुओं का मत है कि जो संयोगोत्यन्न है उसका विनाश अवहय॑- 
भावी है। उन्होंने बाह्य प्रकृति से पूछा, ' आत्मा क्या है इसे क्‍या तुम 
जानती हो ? ? उत्तर मिला, ' नहीं ?। प्रश्ष हुआ, ' इब्चर है क्या (? 
प्रकृति ने उत्तर विया, ' में नहीं जानती 7 वे जब प्रकृति के निकट 
लौट आये तो उन्होंने जाना |के बाह्य प्रकृति कितनी ही महान क्‍यों 
न हो, वह देश-काल की सीमा से आबद्ध हैं। तब उन्हें एक ओर शब्द 
कर्णमोचर हुआ, नये महान भावों की घारणा उदय होने छगी। वे शब्द 
थे 'तेति, भाते उस समय विभिन्न देवगण़ एक हों गये । सूर्य, अन्तर, 
तारा, इतना ही क्या, समग्र बह्माण्ड एक हो मया--उस समय पघर्म के 
इस नूतन आवर्श पर उनको आध्यात्मिक भित्ति अतिष्ित हुई । 
ने तत्र सूर्थो भाति न चन्द्नतारके 
नेमा विद्युतो मान्ति कुत्तो5यमम्रिं: । 


प्विक 


भारत में विवेकानन्व 


तम्ेव भान्तमनुभाति सर्व । 
तस्य भासा सर्वमिदं विभाति ॥ 


£ वहाँ सूर्य भी प्रकाशित नहीं होता, न चन्द्र न तारा न वियत, 
फिर अग्नि का तो कहना ही क्‍्या। उसी के प्रकाशमान होने से सब कुछ 
प्रकाशित होता है। उसी के प्रकाश से सब चज़िं प्रकाशित हैं। उस 
सीमाबद्ध, अपरिणत, व्यक्ति-पिशेष, सब के पाप-पुण्यों का विचार करने 
वाले छ्रुद्र ईश्वर की घारणा बाकी नहीं रही, अब बाहर का अन्वेषण 
बाकी नहीं बचा । अपने भीतर अन्वेषण आरम्म हुआ । 


छायातपों बह्मावेदों वदन्ति । 


इस भाँति उपनिषद्‌ भारत के बाइबिल ( झि09 ) हो गए। 
यह उपनिषद्‌ असंख्य हैं और भारत में जो विभिन्न मतबाद्‌ प्रचलित हैं, 
सभी उपनिषद्‌ की भित्ति पर प्रातिष्ठित हैं । 


इपके बाद स्वामीजी द्वैत, विशिष्टोद्वत, अद्वेत मतों का वर्णन करके 
उनझओे ऐपिद्धान्तों का निम्नोक्त कथन से समन्वय करने लगे। आपने 
कहा, इनमें प्रत्येक्ष सोपान-स्वरूप है--एक सोपान पर चढ़ने के बाद 
परवर्ती सोगान पर चढ़ना होता है । सब के अन्त में अद्वेतवाद्‌ की 
स्वभाविक परिणति हैं । अन्तिप्त अवस्था में “ तत्त्वमा ? है। प्राचीन 
भाष्यक्ार शेकराचार्य, रामभानुजाचार्य ओर मध्चाचार्य आधवि भी उप- 
निषद्‌ को ही एक मात्र प्रमाण मानते थे। तथापि सभी इस अम में पढ़े 
थे कि उपनिषद्‌ एक ही मत की शिक्षा देते हैं। इकराचार्य इस 
अप में प्रढ़े थे कि सव उपनिषदों भें केंवक अध्वैतवाद्‌ की 


पद 


बेदान्त 


शैक्षा है , दूसरा कुछ है ही नहीं | इसलिए, जिस स्थान पर स्पष्ट दुत 
भावात्मक इलोफ मिलते थे तो अपने मत की पुष्टि के लिए खींचतान 
कर उनका विक्वेत अर्थ किया जाता था । रामानुजाचार्य और मध्वाचार्य 
ने भी शुद्ध अद्देत भाव-प्रतिपादक वेदाशों की देत व्याख्या करके वेसी 
ही भूछ की है | यह सर्वथा सत्य हे कि उपानिषद्‌ एक तत्व की शिक्षा 
देते हैं किन्तु इस तत्व में सोपानारोहण की भाँति शिक्षा दी गई है । 
इसके बाद स्वामीजी ने कहा, वर्तमान भारत में धर्म का भाव अन्तहिंत 
हो गया है, पिर्पी थीड़े बाह्य अनुष्ठान मात्र शेष बचे हैं। भारतवासी 
इस समय न तो हिन्दू ही हैं और न वैदान्तिक ही । वे क्रेवढ छुआछूत 
मत के पोषक हैं। रसोई-घर ही उनके मन्दिर हैं और रसोई के बैन 
ही उनके देवता हैं ! इस भाव को छोड़ना होगा और जितना शीघ्र यह 
भाव छोड़ा जायेगा, उतना ही हमारे धर्म के लिए अच्छा है। उपानिषद्‌ 
अ५-, मह्ठित्रा में उद्धासित हों ओर विभिन्न सम्प्रदायों में विवाद की 
इति भी हो जाय | 


के कं मै 


स्वामीजी का शरीर स्वस्थ न होने से इतना ही बोढकर चे 
थक गये। 


प्द्र 


२७, इडुलेण्ड में भारतीय आध्यात्मिक 
विवारों का प्रभाव 


[११ वीं माच सन १८९८ इ० को स्वामीनी की शिष्या सिध्टर 
निवेदिता ( मिस एम० ई० नोब5 ) ने कलकसे के स्टार थिय्रेटर--श्थान में 
४ इंपड्रैण्ड में भारतीय आध्यात्मिक विचारों को प्रभाव” नामक विषय पर 
एक व्याख्यान दिया था। सभापति का आसन स्त्रय॑ स्वामीजी ने ही भहण 
किया था | स्वामीजी नें पहले ही उठकर सर्वसाधारण के आगे उत्त महिला का 
परिन्य देते हुए नीचे लिखी बातें कही थीं । ] 


संम्मान्य भहिलाओं और भद्नमहोद्यों ! 
मैं जिस समय एशिया के पूर्वीय हिस्से में भ्रमण कर रहा था; 


उस समय एक विषय की ओर मेरी हष्टि विशेष रूप से आकृष्ट हुई 

थी । मैंने देखा कि उन स्थानों में भारताय आध्यात्मिक विचारों का 

.. प्रवेश यथेष्ट रूप से हुआ है। चीन ओर जापान के 

पूर्व एशिया में. क्षितने ही मन्दिरों की दीवारों और 'चहार-दिवारियों 
भारतीय घमं का. ._ से हे 

प्रभाव के ऊपर कई सुपरिचित संस्कृत मन्‍्त्रों को खुदा 

हुआ देखकर में डितना विस्मित हुआ था, यह आप 

छोग आसानी से समझ सकते हैं। और यह सुनकर शायद आप छोमों 

को और भी आश्चर्य होगा, ओर कुछ लोगों को सम्मवतः प्रसन्नता भी 


होगी के वे सब्च मन्त्र पुरानी बंगला लिप में छिखे हुए हैं। हमारे बंगारु 
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के पूर्वपुरुधों का धर्मप्रचार-कार्य भ॑ कितना उत्साह था, प्रानों यही 
५ ८ 


बताने के छिए आज भी वें मन्त्र उन पर खुदे हुए मौजूद हैं। 


भारतीय आध्यात्मिक विचारों की पहुँच एशिया महाद्वीप के इन 

देशों तक ही हुई है, ऐसा नहीं, वरन्‌ बे बहुत दूर तक फैले हुए हैं। 

यहाँ तक के पाश्चात्य देशों में भी कितने ही स्थानों के आचार- 

व्यवहार के भीतर घुप्कर उसके मर्म-सथढ में मेने 

पाश्चात्य पं उसके प्रभाव-चिन्ह देख पाए हैं । भारत के आध्या- 

53030 34 ल्मिक विचार भारत के पूर्व और पश्चिम दोनों ही 

प्रभाव | ओर फैले हुए थे | यह बात अब ऐतिहासिक सत्य 

प्रभाणित हो चुकी है। सारा संसार भाष्त के 

अध्याला-तत्व के लिए कहाँ _ तक ऋणी है तथा यहाँ की आध्याक्षिक 

शाक्ति ने मानवज्ञाति को जीवन-संगठन के ढ्वार्य में प्रचीन अथवा 

अर्वाचीन सप्य में कितनी बढ़ी सहायता पहुँचाई हे, यह बात अब 
सब लोग जान, गए हैं। यह सब तो पुरानी बातें हैं । 


में संसार में एक और विचिन्न बात देखता हूँ। वह यही कि 
उस अजीब ६गवाली ऐड्रलो-सेक्सन जाति ने सतामानिक उच्नाति, सभ्यता 
तथा मनुष्यत्व की विकासरूपी अत्यद्धुत शक्ति का विकास किया है। 
इतना ही नहीं, कुछ और आगे बढुकर हम यह भी कह सकते हैं कि 
हम लछोग आज यहाँ पर “ मारताय आध्यात्तिक पिचारों का अभाव ” 
के विषय में आडीचना करने $ किए जिस तरह से सभा करके एक 
हुए हैं, यदि उस पेड़टों सेक्‍्सन जाति की शक्ति का' प्रभाव इतना 


जज 


आारत में विषेकानन्द 


प्राव्य और पाथवा- स्तारित नहीं हुआ होता, तो हम शायद्‌ इस तरह 
त्य के सम्मिलन इकद़े भी नहीं होते । फिर पाश्चात्य प्षे प्राच्य को 
का फल | (अपने स्वदेश को ) छौटकर हम देख पते हैं कि 
वही ऐड्रली-सेक्सन शाक्ते अपने अन्द्र कितने ही दोषों के भरे रहने 
पर भी अपने कुछ थोड़े प्ले गुणों को छेकर यहाँ अपना कार्य बड़ी खूबी 
के साथ कर रही है। और मेरा विश्वास है ।क्ि इतने दिनों बाद अब 
इन दोनों जातियोँ के मिलने का महान पारणिाम सिद्ध हुआ हे | ब्रिटिश 
जाति का विस्तार ओर उसकी उन्नति का भाव हमे बलपूर्वक उन्नति की 
ओर अग्रसर कर रहा है। साथ ही, हमें यह भी याद रखना चाहिए 
कि पाश्चात्य सभ्यता औीक छोगों से प्राप्त हुई है और ग्रीक सम्यता 
अर का प्रधान भाव है--प्रकाश या विस्तार। हम मारत- 
समग्र संसार की... त्ती मननशील तो हैं, परन्तु कमी कमी हम इतने 
अपनी जाध्यात्म मननशल हो जाते हैं कि हपमे भाव- प्रकाश करने 
का पर इज है ह की शाक्ति बिल्कुछ नहीं रह जाती | मतरूब यह कि 

संसार के आगे भारतवासियों की भाव-प्रकाश करने 
की शक्ति अप्रकाशित ही रह गई और उसका फू क्‍या हुआ  फछ 
यही हुआ #्े हमारे पास जो कुछ था, सच्॒ को ह॒र्म गुप्त रखने की 
चेंष्ठा करने लगे। भाव मुप्त रखने का यह सिछातिठा आरम्भ तो हुआ 
“व्यक्तिनविशेष की ओर से, पर क्रमशः बढ़ता हुआ यह जातीय अभ्यास 
के रूप में आ पहुँचा । आजदिन भांव-प्रद्राश करने की शाक्ते का 
हममें इतना अभाव हो गया है के हमारी जाति एक भरी हुई जाति 
समझी जाने लगी है। ऐसी अवस्था में भाव-प्रकाश ढ्रिये बिना हधारी 
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जाते के जीवित रहने की सम्भावना कहाँ है ! वाश्वात्य सभ्यता का 
प्रेरुदण्ड है विस्तार ओर भावों को आधिव्यक्त करना। भारतवर्ष में 
ऐड्रलो-सेक्सन जाति के कामों में से जिस कार्य की ओर मैंन आप 
लोगों का ध्यान आकृष्ट करना चाहा है, वही हमारी जाति को जगाकर 
फिर भी हमें अपने भावों को व्यक्त करने के लिए तैयार करेगा | और 
आज भी यही पेड्रलो-सेक्सन जाति अपने भाव-विनिध्यय के उपयोगी 
साधनों की सहायता से हमें संसार के आगे, अपने थुप्त रत्नों को प्रकठ 
करने के ।छिए उत्साहित कर रही है। ऐड्रलो-सेक्सन जाति ने भारतवर्ष 
की भाषी उन्नाति का रास्ता खोल दिया है और हमारे पूथपृरुषों के भाव 
अब जिप्त तरह धीरे-धीरे बहुतेरे स्थानों में फेलते जा रहे हैं, यह 
वास्तव में बड़े आश्चर्य की बात है। जब हमर पूर्वपुरुषों ने पहले पहल 
अपनी मुक्ति की बात की घोषणा की थी, तब उन्हें कितना सुभीता 
था ? भगवान बुद्ध ने किस तरह सार्वजनीन आतृभाव के महान तत्व 
का प्रचार किया था ! उस समय भी यहाँ पर--हइसी भारतवर्ष में, लिप्त 
हम प्राणों से अधिक प्यार करते हैं--वास्तविक आनन्द प्राप्त करने के 
यंथे्ट सुमीते थे ओर हम बहुत ही घुगमता के साथ हथ्वी के एक 
हिस्से से दूसरे हिस्से तक अपने भाषणों और विचारों को व्यक्त कर 
सकते थे; परन्तु अब हम उससे और भी आगे बढ़कर ऐड्रलो-सेक्सन 
जाति तक अपने भावों का प्रचार करने में क्ुंतंकार्य हो रहे हैं । 


इसी तरह क्रिया-प्रतिक्रिया इस समय चहल रही है ओर हम देख 
तहे हैं कि मारे दृश से प्रारति वाणी को वहाँवाले सुनते हैं ओर केबल. 


हि 
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सुनते नहीं हैं--बल्कि उत्तका जवात्र भी देते हैं। 
२32३ 35% इसी बीच में इज्नलेण्ड ने अपने कई महामना व्यक्तियों 
स्वरूप तदेशीय... की हमारे काम में सहायता पहुँचाने के लिए भेज 
सुशिक्षित मारता [दिया है। आप लोगों ने शायद मेरी परप्त मित्र मिस 
+ 2 मेज मुहर की बात सुनी है और सम्भव है आप छोगों मे 

से बहुतों का उनके साथ परिचय भी हो --वे इस 
समय इसी व्याख्यान-मच्य पर उपस्थित हैं। इन उच्च बंशसम्भूता, 
सुशिक्षिता महिल्ला ने भारत के प्रति अमाघ प्रेम होने के कारण अपना 
समग्र जीवन भारत के कल्याण के लिए न्योछावर कर दिया है और 
उन्दहोंन भारत को अपना घर तथा भारतवातियों को ही अपना परिवार 
बना लिया है। आप सभी उन सुप्रात्तिद्ध, उवारहदया अँग्रेन महिला के 
नाम से भी परिचित हैं--उन्होंने भी अपना सारा जीवन भारत के 
कल्याण तथा पुनरुत्थान के हिंए 'अर्पण कर दिया है । में यह बात 
मिप्तेज बीपैण्ट को लक्ष्य करके कह रहा हूँ। प्यारे भाइयो, आज इस 
मन्य पर दो अमेरिकन महिलाएँ उपस्थित हैं--ये भी अपने हृदय में 
बेंसे ही उद्देश्य धारण करती हैं; और मैं आप छोगों से निश्चयपूर्वक कह 
सकता हैँ कि, ये भी हमारे इस गरीब देश के कल्याण के छिए अपने 
जविन को उत्सग करने को तेयार हैं। इस अवसर पर में आप लोगों 
के आगे अपने एक स्वदेशवासी करा नाम्त याव्‌ बिलाना चाहता हूँ। 
इन्होंने इड्रलेण्ड ओर अमेरिका आदि देशों को देखा है । उनके ऊपर 
मेरा बड़ा विश्वास और भरोसा है.। इन्हें में विशेष श्रद्धा और प्रेम्त की 
इृष्टि से देंखता हैं । आध्यात्मिक राज्य में ये बहुत आगे बढ़े हुए हैं 
तथा महामना व्यक्ति हैं। ये बढ़ी हृढ़ता के साथ परन्तु बिना शोर-गुछ 


परुछ 
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किए हमारे देश के कल्याण के लिए कार्य कर रहे हैं। आज यदि 
उन्हें किसी ओर जगह कोई विशेष काम न होता, तो वे अवश्य ही 
इसी समा में उपास्थित होते) यहाँ पर मेरा मतलब श्रीयुत मोहिनी मोहम' 
चट्टोपाध्याय से है। इन लोगों के अतिरिक्त अब इड्भाहैण्ड ने मिस 
मार्गरेंट नोबछ को उपहार-स्वरूप भेजा है। इनसे हम बहुत कुछ आशा 
रखते हैं । बस, और अधिक बातें न कर मैं आपके साथ मस्त मारगरेंट 
नांबछ का परिचय करा देता हूँ । आप छोग अब इनकी वक्तृता सुनेंगे । 


इसके बाद सिस्टर निवेदिता ने अपनी बडी भमेस्पाशिनी तथा 
सारगर्भ वक्तृता दी | उनकी वक्तृता समाप्त होने पर स्वामीजी फ़िर खड़े 
हुए ओर बोले---, 


में अब केवल दो चार बातें और आपसे कहना चाहता हूँ | अभी 

अभी हमें यह माहूम हुआ कि हम भारतवासी भी छुछ काम कर 
सकते हैं। भारतवासियों में हम बंगाली छोग मे ही इस बात को हँसी 
में उड़ा दे सकते हैं, पर में वेसा नहीं करतां। आप लोगों. के अन्दर 
'एक अवृम्य उत्साह, एक अदृम्य चेष्ठा जायत कर देना ही हमारा जीवम- 
न्रत है । तुम अद्दैतवावी हो, विशिष्टाददैतवादी हो अथवा तुम द्ेतवादी 
ही क्‍यों न ही, इससे कुछ आता-जाता नहीं | परस्तु एक बात की ओर 
जिसे छुमोग्यव्रश हम छोग हमेशा भूल जाया करते हैं; इस समय 
में आपका ध्यान आकुष् करना चाहंता हूँ। चेह 


आत्मविश्वास- कि--“ है प्तानव | अपने आप पर विश्वास 
पपम इी।.. "ही कि“ हे विश 


हु 


रखी ।7 केबक इसी एक उपाय से हम हध्वर के 
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विश्वास-परायण बन सकते हैं। तुम चाहे अद्गैतवादी हो या द्वैतवादी, 
तुम्हारा विश्वास चाहे योगशास्त्र पर हो या शंकराचार्य पर, चाहे तुम 
ब्यासजी के अनुयायी हो या विश्वामित्र के, इससे कुछ आता जाता 
नहीं है, लेकिन जुरा गोर से देखने या जानने की बात यह है कि पूर्वोक्त 
# आत्म विदृवास ?” के विषय में भारतवासियों के विचार संसार की 
अन्य सभी जातियों के विचारों से निराले हैं।। पल भर के लिए जरा 
सोचकर देखिये तो सही,--अन्यान्य सभी धर्मों और देशों में आत्मा 
की शक्ति को छोग स्वीकार नहीं करते--वे आत्मा को शक्तिहीन, इुर्चल 
मृतवत्‌, निश्चेष्ठ और जड़ वस्तु की तरह समझते हैं; पर भारतवर्ष में 
हम लोग आत्मा को अनन्त-शक्ति-सम्पन्न समझते हैं और हमारी धारणा 
है कि आत्मा अनन्त काल तक पूर्ण ही रहेगी । हमें सदा उपानिषदों में 
दिये गये उपदेशों को स्मरण रखना चाहिए । 


आप छोग अपने जीवन के महान शत को याद्‌ करो। हम भारत- 

वासी और विशेषतः हम बंगाही बहुत परिमाण में 

कर या कर. विदेशी भावाप् हो गये हैं। हमारा यही भाव हमारे 
प्राध्य और पाश्चात्य जातीय धर्म की हड्डी-गुड़ी चूसे डालता है । हम आज 
केमावों का. इसने पिछड़े हुए क्यों हैं? क्यों, हममे से निश्चानवें' 
करण हेमा. फी सदी आदमी सम्पूर्णतः पाश्वात्य भावों और उपा- 
दानों से गठित हो रहे हैं! अगर हम छोग जातीय 

गौरव के उच्च शिखर पर आरोहण करना चाहते हैं; तो हमे ३५ विदेशी 
भाव को दूर फ्रेंक देना होंगा । साथ ही याद हम ऊपर चढ्ना चाइते हैं 
तो हमें यह भी याव्‌ रखना होगा कि हमें पाश्चात्य देशों से बहुत कुछ 
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सीखना थाकी है। पाश्चात्य देशों से हमें उनका ।शिह्प और विज्ञान 
सीखना होगा, उनके यहाँ की भोति%-प्रकृति-सम्बन्धी वियाएँ सीखनी. 
होंगी और उधर पाश्चात्य देशवासियों को हमारे पास आकर धर्म और 
आध्यात्म-विद्या की शिक्षा ग्रहण करनी होगी। हम हिन्दुओं को विशिवात्त 
करना होगा कि हम ही संत्तार के आचार्य हैं। हम यहाँ पर राजनीतिक 
अधिकार तथा इसी प्रकार के अन्यान्य बातों के लिए चिह्ठा रहे हैं । 
अच्छी बात है, परन्तु आधिकार और सुभीते केवल मित्रता के द्वारा ही 
प्राप्त हो सकते हैं और प्रित्नता की आशा वहीं की जाती है, जहाँ दोनों पक्ष 
समान होते हैं । यावि एक पक्षवाला जीवन॑ मर मीख ही माँगता रहे, तो' 
बया यहाँ पर मित्रता स्थापित हो सकती है ये सब बातें जबानी कह 
देना बहुत आसान है, पर मेरा कहना यह हैं कि पारस्परिक सहायता 
के बिना हम छोग कभी शक्तिसम्पन्न नहीं हों सकते। इसीलिए में 
आप लोगों को, भिखमंगों की तरह नहीं, धर्मोचार्य के रूप से, इड्रलेण्ड 
और अमोरिका आदि देशों में जाने के लिए कह रहा हूँ । हमें अपने 
कार्यक्षेत्र में यथासम्भव विनिमयनविधि का प्रयोग करना होगा। या 
हमें उनके पास से इस लोक में सुखी रहने के उपाय सीखने हैं, तो हम 
भी उसके बढ़े में क्यों न उन्हें अनन्त काछ तक घुखी रहने के 
उपाय बताये । 


प्रब से ऊपर, समग्र मानव-जाति के कल्याण के लिए हिति-कार्य 
करते रहो ! तुम एक सक्रीर्ण पेरे के अन्दर बंधे रहकर अपने को 
'जुद्नः हिन्दू श्मझने का जो गर्व करते हो, उसे छोड दो । मृत्यु सब 


ह 2304 


में विवेकानन्द 


के लिए राह देख रही है, इसे कभी मत भछों; ओर साथ ही उद् 
ऐतिहासिक सत्य पर भी विद्वेष ध्यान रखो, कि संपार की सब जातियों 
े को, भारतीय साहित्य-निबद्ध जो सनातन सत्य- 
घमेशिक्षा देनी... हैं, उन्हें सीखने के लिए घेर्य धारण कर भारत 
होगी | के पैरों तले बेठना पढ़ा है। भारत का विनाश नहीं 
है, चीन का भी नहीं ओर जापान का भी नहीं, 
अतएव हमें अपने धर्म रूपी मेरुदूण्ड की बात को सदा-सर्चदा स्मरण 
रखना होगा । और ऐसा करने के लिए, हमें वह रास्ता बनाने के लिए, 
एक पथ-प्रदर्शक की आवश्यकता है--जिस रास्ते के विषय में में 
अभी तुम लोगों से कह रहा था । यादे तुम छोगों में कोई ऐस। ध्याक्त 
हो, जो यह विश्वास न करता हो--यदि हमारे यहाँ कोई पेसा 
हिन्दू बालक हो, जो यह विश्वास न करता हो--कि हमाश पर्म 
सम्पूर्ण रूप से आध्यात्मिक-भावापन्न है तो मैं उसे हिन्दू मानने को 
तेयार नहीं हैँ । मुझे याद्‌ है, एक बार काइमीर-राज्य - के किसी गांव 
में मेने एक बूढ़ी औरत से पूछा था कि * आप कस धर्म को मानती 
हैं?! इस पर उस बृद्धा ने बड़े गर्व के साथ जवाब दिया था कि 
£ ईश्वर को धन्यवाद; उनकी कृपा से में मुसहुमानिन हूँ |” इसके बाद 
किसी हिन्दू से भी यही प्रश्ष पूछा, तो उतने ढीली आवाज़ में कह 
विया,-- में हिन्दू हूँ।” 


कठोपनिषद्‌ का वह महावाक्य स्मरण आता है--अद्धा' था 
अद्भुत विश्वास । नचिकेता के जीचन में “ श्रद्धा ! या यथार्थ “ विश्वास- 
तत्त्व * का पक सुन्दर हृष्टान्त दिखाई वेता है। इस श्रद्धा का प्रसार 


तर 


जद 


इज्ञडैफ्ड में भारतीय आध्यात्मिक विचारों का प्रभाव 


करना ही मेंस जीवनोदिवय है | मैं आप छोगों से फिर एक बार कहना 
चाहता हूँ कि यह श्रद्धा ही मानव-जाति के जीवन का और 
संक्षार के सब धर्मों का प्रधान अंग है । सब से पहले अपने आप पर 

विश्वास करने का अभ्यास करों | यह जान छो के 
50430 4 कोई आदमी छोटे से जल-बुदबुढ के बराबर हो 
होथो | सकता है और कोई पहाड़ों की तरह घड़ा । पर उम्र 

छोटे जल-बुदूबृद ओर बड़े भारी पहाड़, दोनों के 
नी पलिं अनन्त समुद्र है। अतएवं आशा सब में है, सब के लिए मुक्ति 
का रास्ता खुला हुआ हे--ओर सभी जल्‍दी या देरी से माया के बन्धन 
से मुक्त होगे। यही हमारा सबसे पहला कर्तब्य है। अनन्त आशा से 
ही अनन्त आकांक्षा और चेष्ठा की उत्पत्ति होती है। यदि यह विश्वास 
हमारे अन्दर बेठ जाय, तो वह हमारे जातीय जीवन में व्यास और 
अर्जुन का समय--धह समय, जब ॥के हमारे यहाँ से समग्र मानव-जाति 
के लिए कह्याणकर मतवाद प्रचारित हुआ था--ले आयेगा । आज 
हम लोग अन्तहींहे और आध्यात्मिक विषयों मैं बहुत ही पिछडे गये 
है; परन्तु अब मी भारत में ययेष्ट परिमाण में आध्यात्मिकता विमान 
हैे-->इतने अधिक परिपाण में है कि आज भारत की आध्यात्मिकता 
ही उसे सारे संत्तार की जातियों के आगे अरष्ठ बनाए हुई है। और 
यदि लोगों की आशा पर विश्वात किया जाय, तो हमार बह दिन 
फिर छौठ आएगा और वह आप छोगों के ऊपर ही निर्भर करता है । 
प्‌ बेगाही मवयुवक्रो | तुम छोग धनीन्‍मानियों और बढ़े आदमी 
का मुँह ताकना छोड़ दो ! याद रखो, संत्तार में जितने मी बड़े बड़ें 
और महान कार्य हुए हैं उन्हें छोठे आवशियों ने ही किया है। 


जज 


भारत में विधेकानन्त 


इसलिए ए गरीब बंगालेयो ! उठों और काम में कम जाओ । तुम 
छोग सब काम कर सकते हो ओर तुम्दें सत्र काम करने पड़ेंगे । यथापि 
तुम गरीब हो, तयापि बहुत छोंग तुम्हारा पंवानुस्रण करेंगे। हृढचित्त 
बनों ओर इससे भी बढ़कर पूर्ण पविन्न ओर कपट्शून्य बनो--विश्वाप्त 
रखो की तुम्हारा भविष्य अत्यन्त गोरवपूर्ण है । 

प्‌ बंगाढी नवयुवकों ! तुम छोगों के द्वारा ही भारत का उद्धार 
होनेबाला है। तुम इस पर विश्वास करो या न करो, पर तुम इस बात 
पर विशेष रूप से ध्यान रखना । ऐसा मत समझना कि यह काम आज- 
कल में ही पूरा हो जायेगा । मुझे अपने ओर अपनी आत्मा के अस्तित्व 
पर जैसा ह॒ृढ़ विश्वास है, इस पर भी मेरा वैसा ही अठल विश्वास हैं । 
इसीलिए, ए बंगीय नवयुवको | तुम्हारे प्रति मेरा हृदय इतना आक्ृष्ठ हे। 
जिनके पास घन-दोलत नहीं है, जो गरीब हैं, केवल उन्हीं लोगों का भरोसा 
है,ओर चूके तुम गरीब हों, इसलिए तुम्हारे द्वारा यह कार्य होगा। चूँके 
तुम्हारे पास कूछ नहीं हे, इसीलिए तुम कपटता से शून्य हो सकते हो, और 
अकपट होने के कारण ही तुम सब कुछ त्याग करने के लिए तेयार 
हो सकते हो । बस, फ्रेबल यही बात में तुमसे अभी अभी कह रहा था | 
और फिर भी तुम्हारे पास में इसी बात की चर्चा करता हूँ--यही तृभ 
लोगों का जीवन-बत है । और यही मेरा भी जीवन-वत है। तुम चाहें 
जो दाश्शीनिक मत क्यों न धारण करो, उससे कुछ आता-जाता नहीं है । 
में यहां पर केंबक यही प्रमाणित करना चाहता हूँ कि सारे भारतवर्ष में, 
सारी मानव-जाति की पूर्णता में, अनन्त विश्वासरूप प्रेम-सूत ओतप्रीत 
माव पे वियमान है, यही भेशा विश्वास है, और मैं चाहता हूँ कि इस 
विश्वास का सारे भारत में प्रचार हो । 





प्‌टु 


२८, संन्‍्यासी का आदशे तथा तत्माति 
का साधन 


( १९ जून सन १८९९ को जब स्वाभीजी दूसरी बार पाश्चात्य देशों को 
जाने रंगे उत अवसर पर बेलड मठ के युवा संम्यासियों ने उन्हें एक सम्मान- 
पत्र दिया | उसके उत्तर में स्वामीजी ने जो कहा था, उसका सारांश निम्न- 
लिखित है |) 


आज एक हम्बे भाषण का समय नहीं हे--परन्तु संक्षेप में में 
कुछ उन बातों की चर्चा करूँगा जो तुम्हें अभ्यास में छानी चाहिए । 
पहले हमें अपने ध्येय को मलठीमाँति समझ ढेना चाहिए और फिर उन 
क्षाधनों को भी जानना चाहिए जिनके द्वारा हम उसको प्राप्त करने का 
अभ्यास कर सकते हैं। तुम लोगों में से जो संन्यासी हैं उन्हें सेव 
दूसरों के प्रति भलाई करते रहने का यत्न करना चाहिए, क्योंकि संन्याप्त 
का अर्थ ही वह है। इस सम्रय “त्याग” पर भी एक छम्बा भाषण 
देने का अवसर नहीं है, परन्तु संक्षेप में में इसकी मरिभाषा इस अकार 
करूँगा : त्याग ” का अर्थ है “ बृत्यु के प्रति प्रेम ? | सांसारिक लोग 
जीवन से प्रेम करते हैं, परन्तु संन्यासी के लिए प्रेम करने को मृत्यु है । 
'हे प्रश्न सह उठता है कि क्‍या फ़िर हम आत्महत्या कर हें । नहीं नहीं, 
इससे बहुत दूर। आत्महत्या करने वालों को मृत्यु तो कभी प्यारी 
'महीं होती, क्यों।ड़ि यह बक्रहुधा देखा गया है कि यदि कोई मनुष्य 


फट 


भरत में विवेकानन्द 


आत्महत्या करने जाता है और याद वह अपने यत्न में असफक रहता 
है तो दुबारा फिर वह उस कुत्य का कभी नाम भी नहीं छेता | तो फिर 
प्रश्न यह है कि मुत्यु के लिए प्रेम केसा होता है ! 


हम यह निश्चित जानते हैं कि हम एक न एक दिन अवश्य 
मरंग; और जब ऐसा है तो फिर किसी सत्कार्य के छिए ही हम क्यों 
न में | हमें चाहिए ।के हम अपने सारे कार्यों को जैसे खाना, पीना, 
सोना, उठना, बेठना आदि सभ्ी--आत्मत्याग की ओर लगा दें। भोजन 
द्वाग तुम अपने शरीर को पुष्ट करते हो | परन्तु उससे क्या लाभ हुआ 
यदि तुमने उस हझारीर को दूसरों की मलाई के लिए अर्पण न किया |! 
_सी प्रकार तुम पुस्तक पढ़ कर अपने मस्तिष्क को पुष्ठ करते हो । 
परन्तु उससे भी कोई काम नहीं यादें समस्त संसार के हित के लिए 
तुमने उस मासतिष्छ को न लगाया । केचछ इस तुच्छ स्वयं के उत्थान 
के लिए यत्न करने की अपेक्षा यह श्रेष्ठ है के तुम अपने करोड़ों 
भाइयों की सेवा करते रहीं और इस प्रकार घीरें धीरे मृत्यु को प्राप्त 
हो जाओ। ऐंसी ही मुत्यु में स्वग है, उसी में प्तारी मलाई है, और 
इसके विपरीत करने में सारा अमंगल तथा कष्ट है। 


| 


अब हमें यह विचार करना चाहिए कि किन उपायों अथवा 
साधनों द्वारा हम इन उद्देशों को करार्यरूप में परिणते कर सकते हैं। सबसे 
पहले हमें यह समझ केना चाहिए ॥के हमारा ध्येय ऐसा न हो जो 
असम्भव हो । अत्यन्त उच्च ध्यय रखन में एक बुराई यह है कि उससे 
राष्ट्र कमज़ोर हो जाता है तथा धीरे धीरे गिरने छगता है। यही हाछ 


णज्टर 


संन्‍्यासी का आदर्श तथा तत्याप्ति का साधन 


बौद्ध तथा जेन सुधारों के बाद हुआ । परन्तु साथ ही हमें यह भी 
समझ लेना चाहिए के अत्याधिक व्यावहारिकता भी ठीक नहीं हे, 
क्योंकि यदि तुम स्वर्य थोड़ा मी विचार नहीं कर सकतें, यदि तुम्हारे 
पथ-प्रदृर्शन के लिए तुम्हारे साभने कोई मी ध्येय नहीं है, तो तुम निरे 
जंगली ही हो | अतएव हमें अपने ध्येय को कभी नीचा नहीं करना 
चाहिए और साथ ही न यह हो कि हम व्यावह्रिक्ता को बिहकुल 
भूल बेठें । इन दो अत्युक्तियों से हमें परे रहना चाहिए । हमारे देश में 
ते प्राचीन पद्धाति यह है कि हमर एक गुफा में बेठ जाएँ, वहीं ध्यान 
करें और बस वहीं मर जाएँ। परन्तु मुक्तिलाभ के [लिए यह गृढुत 
सिद्धान्त है कि हमर वृसरों से आगे ही बढ़ते चछे जाएँ। आगे पीछे साधक 
को यह समझ लेना चाहिए के थादे वह अप्रने अन्य भाइयों की म्राक्त 
के लिए भी यत्न नहीं करता है तो उसे मारते नहीं प्राप्त हो सकती। 
अतएब तुम्हें इस बात का यत्न करणा चाहिए के तुम्हारे जीवन में 
उच्च ध्येष तथा उच्च व्यावहारिकता का सुम्द्र साप्अस्य हो। तुम्हें 
इस बात के लिए तेयार होना चाहिए ॥के एक क्षण ते तुम पूर्ण रूप से 
ध्यान में मग्न हो सकी पर दूलरे ही क्षण--( मठ की भूमि की ओर 
इशारा करके स्वामीजी ने कहा )--इन खेतों को जोतने के छिए उचत 
हो जाओ | अभी तुम इस बात के योग्य बनों कि शाझ्लों के कठिन से 
कठिन भावों को स्पंष् रूप से समझा सको, पर दूसरे ही क्षण उस्ती उत्साह 
से इन खेतों की पेदाधार को छे जाकर बाजार में भी बेच सको। नीच से 
मीच क्रार्य के ।लिए भी तुम्हें उयत रहना चाहिए ओर वह मी केवढ 
यहीं ही नहीं वरध सर्वत्र । 


पिद्वरे 


भारत में विवेकानन्द 


अब दूपरी बात जो ध्यान में रखने योग्य है वह यह है कि इस 
मठ का उद्देश है ' मनुष्य” तेयार करना | तुम्हें केवल उसी पर नहीं 
विचार करते रहना चाहिए जो हमें ऋषियों ने सिखाया है । वे ऋषि 
अब चले गए हैं और उनक्ली शिक्षाएँ भी उन्हीं के साथ चली गई | अब 
तुम्हें स्वयं ऋषि बनना चाहिए । तुम्र भी मनुष्य हो और वैसे ही मनुष्य 
जेसे कि बड़े से बड़े जो कत्ती पेदा हुए, यहाँ तक कि तुम अवतारों 
के सहृश हो । केवल ग्रन्थों के पढ़ने से ही क्‍या होगा ! केवक ध्यान- 
धारणा से भी क्या होगा तथा केवल मंत्र-तंत्र भी क्या कर सकते हैं १ 
जुम्हें तो अपने ही पेरों। पर खड़े होना चाहिए। और इस नए ढंग से 
कार्य करना चाहिए--वह ढंग जिससे मनुष्य ' मनुष्य ” बन जाता है । 
सच्चा 'भनुष्य” वही है जो _तना शक्तिशाली हो जितनी शक्ति स्वयं है, 
'पएन्‍्तु फिर भी जिधको हृदय ए% स्त्री के सहश कोमल रहे। तुम्हारे चारों 
ओर जो करोड़ों व्यक्ति हैं उनक्रे [छिए तुम्हारे हृदूथ में प्रेम-भाव होना 
चाहिए, परन्तु साथ ही तुम छोहे के समान हद बने रहो | पर ध्यान 
रहे कि साथ ही तुमे नम्नता भी हो । में जानता हूँ के ये गुण एक 
इूसरें के विरोधी प्रतीत होते हैं, परन्तु हाँ, ठीक है ऐसे ही पारस्परिक 
विरोधी प्रतीत होने वाले गुण तुममें होने चाहिए। यदि तुम्हारे अध्यक्ष 
तुम्हें इस बात की आज्ञा दें ।# तुम नदी में कद पड़े और एक मगर 
को पकड़ छाओ तो तुम्हारा कर्तव्य यह होना चाहिए कि पहले तुम 
आज्ञा पान करो और फिर कारण पूछो । भले ही तुम्हें दी हुई आशा 
ठीक न हो, परन्तु फिर भी तुम पहले उसका पालन करो ओर फिर इस 
पर बहुस करों । इस सम्प्रदाय रूपी रोग का, विशेष कर बंगाल में यह 
जियम रहा है कि यादें किसी के मत में कुछ अन्तर होता है तो बिना 


पट्ड 


संन्यासी का आदर्श तथा 'तत्यारि का साधन 


ऋुछ सोचे विचारे वह झठ से एक नया सम्प्रदाय शुरू कर देंता है। 
थोड़ा सा भी रुकने का उसमें धीरज नहीं होता । अतएवं अपने संघ के 
प्रति तुम्हें अदूठ श्रद्धा तथा विश्वास होना चाहिए । यहाँ उदृण्डता को 
तनिक भी स्थान नहीं मिल सकता और यदि कहीं वह दिखाई दे तो 
बिना किसी दृदे के उसे कुचछुकर नष्ठ कर डाछो, रैंद्‌ दो, नेस्तनाबूव 
कर दो । हमारे इस संघ में एक भी उद्ण्ड सदस्य नहीं रह सकता; और 
यदि कोई हो तो उन्हें निकाल बाहर करों | हमारे इस शिविर में दुगा- 
बार्जी नहीं चल सकती, यहाँ एक भी घधोखेबाज नहीं रह सकता । इतने 
स्वतंत्र रहो जितनी वायु, पर, हाँ, साथ ही ऐसे आशापालक तथा नमन 
जैसा कि यह पौधा या कुत्ता । 


पुटन 


२९ मेंने क्‍या सीखा ! 


(ढाकानिवासियों के अत्यन्त अनुरोध से आयः दो हजार भ्रोतारों के 
सामने जगन्नाथ काऊेज-भवन में स्वामीजी ने उक विषय १९२ भापण दिया। 
इस सभा के समापति थे सुविख्यात वकील रमाकान्त नन्‍दी महाशय। वक्‍सृता 
प्रायः एक घैट। हुई ।) 

स्वात्रीजी का भाषण 

मेने नाना देश-विदेशों में अम्ण डिया है, किन्तु मुझे कभी 
अपनी जन्मभूमि बद़्गछ के सर्विशेष दर्शन का सोभाग्य नहीं प्राप्त 
हुआ | में जानता न था कि इस देश के जलू-सथल सभी में इतना 
सौन्दर्य भरा पढ़ा है । किन्तु नाना देश के अमण से मुझे यह छाम 
छुआ है कि में विशेष रूप से इसके सोन्दर्य की उपलब्धि कर श्रकता 

हूँ । इसी भाँति में पहिले धर्मनजशासा से नाता 
घंअम हूँ। सम्प्रदायों में वेदेशिक भावषहुझ अनेक प्रकार के 

सम्प्रदायों में भ्रमण करता था, इससों के द्वार पर 
भिक्षा माँगता था--जानता न था कि मेरे देश का धर्म, भेरी जाति का 
धर्म इतना घुंद्र है। आभकल एक दुरू है जो धर्म के भीतर वैबेशिक 
भाव घुप्ताने का विशेष पक्षपाती है। यह सुधारक बहू मूर्तिपुजा का 
विरोधी है | इस दल के सुधारक कहते हैं के हिन्दू घर्म सचा धर्म नहीं 
है, कारण इसमें मूर्तिपूजा का विधान है। मूतपूजा क्या है ! यह अच्छी 


पददे 


मैंने क्या सीखा ! 


हैं या बुरी--इसका अनुसंधान कोई नहीं करता, केवल इस शब्द के 
आधार पर वे हिन्दू धर्म को बदनाम करने का साहस करते हैं। एक 
दूसरा दृछ ओर भी है जो हिन्दुओं के प्रत्येक रीतिरिवाजों में वैज्ञानिकता 
ढूँढ़ निकालने का यत्न कर रहा है। कोन कह सकता है कि वे लोग एक दिन 
ईश्वर को भी विद्युत्पवाह-समृह नकह डालेंगे! जो कुछ मी हो, माता इन्हें 
आशव्विद दें | माता ही भिन्न भिन्न प्रक्राति के द्वारा अपना कार्य साधन 
करती हैं। उक्त विचारवालों के आतिर्क्ति पक ओर बल है, ये प्राचीन बृढ़ 
वाले कहते हैं कि हम लोग तुम्हारी अण्दसण्ट बातें नहीं जानते ओर न 
हमें जानने की इच्छा ही है; हम छोग तो ईश्वर, आत्मा, सुस्-दुःखमय 
इस संसार को छोड़कर इसके अतीत प्रदेश में जाने का उपाय 
जानना चाहते हैं। यह दृढ़ कहता है के साविश्वास गैगा-रनाम 
करने से मुक्ति होती है; शिव, राम, विष्णु चाह्टे जो रहे हाँ, उनमें ईश्वर - 
बुद्धि रख कर उपासना करने से मुक्ति हीती है। में इसी प्राचीन दर 
का पक्षपाती हूँ । 

आजकल एक ओर दल है जो ईश्वर ओर संसार दोनों की उपा- 
सना करने के लिए कहता है। वह सच्चा नहीं है। उसका भाव और 

मुँह एक नहीं है । प्रकृत महात्माओं का उपदेश है।--- 

५ जहाँ राम वहेँ काम नहीं जहाँ काम नहिं राम । 
दुहेँ एक संग पिले नहीं, राषि-एजनी एक ठाम्त # 

। इसीलिए ये महापुरुष कहते हैं कि यादि इन्वर को पाना चाहते 
हो, नी काम-काचन का त्याग करना होगा | यह 
ध्याग | संसार असार, मायाम्य और पमिथ्या है। इसे बिना 


फ्दस 


भारत में विवेकांसन्व 


छोड़े फदापि ईइवर को नहीं पा सकते | यदि यह न कर सको तो मान 
लो कि हम दुर्बल हैं, किन्तु स्मरण रहे कि अपने आदर्श को कदापि 
नीचा न करना | मुर्दे को सोने के पत्ते से ढकने का यत्न न करो ।अस्‍्तु, 
यवि धर्म की उपलब्धि करनी है, यद्दि ईश्वर की प्राप्ति करनी है, तो 
अलभुलेया का खेल खेलना छोड़ना होगा । 


मैंने इस प्राचीन सम्प्रदाय से सीखा कि!--- 


'बुर्लभ त्रयभेवैतत्‌, देवानुमहहेतुक । 
मनुष्यत्व॑ मुमक्॒त्वं महापुरुषसंश्रयः ॥ 


मनुष्यत्व, मुम्रझुत्व और महापुरुष का संसर्ग ये तीन बातें पानी 
बहुत ही काठन है। ये तीनों बिना ईइवर की कृपा के नहीं तिरू सकतीं। 
'मुक्ति के लिए सब से आवश्यक वस्तु है--मनुष्यत्व | इसके बाद 
मुप्तक्षुता का नम्बर आता है । हमारे सम्प्रदाय और व्यक्ति-मेद्‌ से साधन- 
प्रणालियाँ भिन्न मिन्न हैं, किन्तु यह निःसंफोच कहा जा सकता है कि 
मुम्रक्षता के बिना ईइवरोपलाब्धि असम्भव है । मुमुझुता क्‍या है? इस 
संसार के सुख-दुःख से छुटकारा पाने की तीम इच्छा, 
हमारे चरम इस संस्तार से प्रबठ घणा | जिस समय भगवान के 
4४ ब्रक्तिताम |हेए यह तीत्र ध्याकुछता होगी उसी समय समझना 
ए आवद्यक ९ ञ * 
हँ--व्याकुलता, . कि तुम इश्वर-आत्ति के अधिकारी हुए हो। इसके 
गुर और साधना। बाद चाहिए भहापुरुष का संग अर्थात्‌ भुरुढाभ । 
्ध शुरुपरम्परा से जो शक्ति प्राप्त होती है उसी के साथ 
अपना संथेग संस्थापन करना होगा । उत्तके बिना मुम॒झ्ुता रहने पर 


जदद 


मैंने क्या सीखा 


भी कुछ न हो सकेगा अर्थात्‌ गुरु करना आवश्यक ही नहीं, अनिवाये 
है। अब प्रश्न यह है कि किसे गुरु बनाया जाय ! 


कबीरदास ने छिखा है;-- 


पोर्थी पढ़ तूती भयो, पण्डित भया न कोय । 
मक्षर एक जो प्रेम से पढ़े तो पाण्डित होथ ॥ 


केचल पाण्ड्ठित ही होने से काम न चढेगा । आजकल सभी लोग 
गुरु बनना चाहते हैं--भिक्षक भी लाखों रुपये दान करना चाहता है । 
शास्त्रों में लिखा है;--..- 


श्रोत्रियोअूजिनों5कामहतो यो बल्मवित्तमः 


अर्थात्‌ जिसे वेदों का रहस्य-ज्ञान है, जो भिष्पाप है, जिसे कोई 
इच्छा न हो,--जिसका लक्ष्य परोपकार के सिवाय दूसरा कुछ न हो, 
जो अहेतुक दयासिन्घु हैं, जो किसी लाभ के उद्देश्य से, नाम था यश 
के लिए उपदेश नहीं देता, जो ब्रह्म को मलीभाँति जानता है, जिसने 
ब्रह्म को प्रत्यक्ष किया है--जिसने इैश्वर को करतलामढकबत्‌ किया है 
घही गुरु होने योग्य है। उसी के साथ आध्यात्मिक योग स्थापित होने 
से ईइवर-प्राति होगी, ईइवर प्रत्यक्ष और सुगम होगा। इसके बाब्‌ 
आवश्यकता पढ़ती है अभ्यास की । मनुष्य चाहे कितना ही व्याकुल 
क्यों न हो, चाहे कितना ही अच्छा गुर क्‍यों न मिले, साधना- 
अभ्यास बिना किए कभी भी ईनश्वरोपकाब्धि न होंगी। जिस समय 
अभ्यास हृढ़ हो जायेगा उसी समय ईश्वर प्रत्यक्ष होगा। इसीलिए 
कहता हूँ कि हे हिन्दुओ, हे आर्य सन्‍्तानगण, आप लोग इस आदर्श 
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को कभी न मुलावें | हिन्दुओं का प्रधान लक्ष्य इप्त संसार से बाहर जाना 
है । केवल इसी संसार को छोड़ना होगा ऐसा नहीं है, अपितु, स्वर्ग को 
भी छोड़ना पड़ेगा--बुरी बातों के ही छोड़ने से काम न चढ़ेगा, अच्छी 
बातों का भी त्याग आवश्यक है। संसार-स्वर्ग, बुरा-भसका इस सच के 
अतीत ह्वोना होगा । 


पकरनकानन... डा जन कनकनन थक 


रा ' ९, छ 


३०, हमारा जन्म-प्राप्त धर्म 


( ३१ मा १६०१ को ढाका सें दिया हुआ भाषण ) 


प्राच्नीन काल में हमारे देश में आध्यात्मिक भाव की अतिशय 
प्राचीन और वहे- . उन्नति हुई थी । हमे आज वहीं प्राचीन गाथा स््रण 
मान कारू | ऊनी होंगी । प्राचीन काछिक॑ मोरव के स्मरण में 
सबसे बड़ी आपत्ति यह है कि हम कोई नवीन काम 
करना पसंद नहीं करते और कैवल अपने प्राचीन गौरव फे स्मरण और 
कीतेन में ही सन्‍्तृष्ट होकर अपने को सर्वभ्रेष्ठ समझने छग जाते हैं । 
हमें इस सम्बन्ध में सावधान रहना चाहिए । प्राच्चीन काल में अनेक 
कऋषि-महर्षि थे, उन्हें सत्य का साक्षात्कार हुआ था, किन्तु प्राचीन 
काल के स्मरण से वास्तविक उपकार तभी होगा जब हम॑ भी उनके 
सहश ऋषि हो सफ्रे, केवल इतना ही नहीं--मेंस विश्वास है कि हैं 
ओर भी श्रेष्ठ ऋष, हो सकेंगे। भूतकाल में हमारी खूब उन्नति हुई धी-- 
मुझे उसे स्मरण करते हुए बड़ा गौरव होता है। वर्तमान काहिक' झब- 
नत अवस्था को देखकर भी में ढु/ख्ी नहीं होता और भविष्यत्‌ में ज्ञो 
होगा, उसे अनुमान कर भी मैं आशान्वित होता हूँ । कारण, में जानता 
हैँ कि बीज का बीजत्व-भाव जब नष्ट होगा तभी वह वृक्ष हो सकेगा। 
इस प्रक्नार वर्तमान अवनत अचस्था के भीतर भविष्यत्‌ का महत्व 
निहित है। 
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हमारे जन्प्रप्राप्त चर्म में कौन कोन साधारण भाव हैं ! ऊपर ऊपर 
विचार करने से हमें पता लूमता है कि हमारे धर्म में नाना प्रकार के 
विशेध हैं । कुछ छोग अद्वेतवादी, कुछ विशिष्टाद्रतवादी ओर कुछ द्वेत- 
वादी हैं। कोई अवतार मानते हैं, कोई मूर्तिपूजा 
हिन्दू धर्म में मानते हैं तो कोई मिराकारबादी हैं।आचार के 
आपातवबिरोधी गे 
मतसमूह हैं।. सम्बन्ध में नाना प्रकार की विभिन्नता दिखाई पड़ती 
है। जाट लोग मुसलमान यथा ईसाई की कन्या से 
विवाह करने पर भी जातिच्युत नहीं होते | व बिना किसी विरोध के 
सब हिन्दू मन्दिरों में प्रवेश कर सकते हैं | पंजाव के अनेक गाँवों में जो 
हिन्दू सुअर का मांस नहीं खाता, उप्ते लोग मुसवूमान समझते हैं। नेपाल 
पब्राह्मण चारों वर्णों की कन्‍्याओं के साथ विवाह कर सकता है। 
बड़ाल में आह्मण अपनी जाति के अन्य विभाग में भी विवाह नहीं कर 
सकता । इसी प्रकार की ओर भी विभिन्नताएँ देखने में आती हैं, किन्तु 
सभी दिन्हुओं में यह एकत्व हे कि कोई भी हिन्दू गोर्मास भक्षण 
नहीं करता । 


इस प्रकार हमारे धर्म के भी अन्तभ्मों में एक महान सामझस्य 
हैं। प्रथम--शासतरों की आछढोचना करते समय एक महत्वपूर्ण विषय 
सामने आता है--जिन धर्मों ने इतनी उन्नति की थी हि उनके भीतर 
एक या अनेक शाख्रों की उत्पत्ति हे गई, वे नाना प्रकार के अत्याचार 
होने पर भी आज तक टिके हैं। अपनी विशिष्ठ सुन्द्रताओं के होते 
हुए भी शास्र के अभाव से यूनानी धर्म का छोप हो गया। किन्तु 
यहूदी घ॒र्म पुरानी गाथा ( 04 680&70०76 ) के बल पर आज भी 


पण्र 


् 


हमारा जन्म-प्राप्त धर्म 


अक्षुण्ण प्रतापशाली है। संसार के सबसे प्राचीन ग्रन्थ वेद के आधाः 
'पर हिन्दू धर्म की यही दशा है | वेद के दो भाग हैं--कर्मकाण्ड और 
ज्ञानक्षाण्ड | भारतवर्ष के सोभाग्य अथवा दुर्भाग्य से कर्मकाण्ड का 
आजकल लोप हो ग्रया है । वृक्षिण में कुछ ब्राह्मण 
कभी-कभी अजा बढ़ी देकाः यज्ञ करते हैं। ओर 
विवाह शआ्राद्धादि के मन्त्रों में वेबिक कियाक्राण्ड का आमास दिखाई 
पड़ जाता है । इस समय उसे पूर्व की भाँति पुनः प्रातिड्ठित करने का 
डपाय नहीं है। कुमारिमट्ठ ने एकबार चेष्ठा की थी, किन्तु वे अपने 
प्रयत्न में असफल ही रहे | इसके बाद ज्ञानकाण्ड हे जिसे उपनिषद्‌, 
बेंदान्त या श्रुति भी कहते हैं । आचार्य लोग जब कभी श्रत्ति का कोई 
वाक्य उख्त करते हैं तो बह उपनिषद्‌ का ही होता है। यही 


इमारे शाख्र--वेद । 


/ बेदान्त धर्म इस समय भारतवर्ष का धर्म हे! यदि किसी सम्प्रदाय के 


'सिद्धान्तों की हृद् प्रतिष्ठा ईप्सित है तो उसे वेदान्त का ही आधार 
लेना चाहिए। ब्रैतवादी अथवा अद्वेतवादी समी को उम्ती आधार 
की शरण लेनी होगी । अपने सिंद्धान्तों की सत्यता सिद्ध करने के लिए 
चैष्णवों की गोपालतापनी उपानषद्‌ की ज्रण लेनी पढ़ती है। 
याद किसी नये सम्प्रदाय. को अपने तिद्धान्तों के पुष्टिकारक 
खनचन उपनिषद्‌ में नहीं मिछते तो वे एक नयें उपानद की 
रचना करके प्राचीन की भाँति व्यवहार में लाने क। यत्न करते हैं ।भूत 
काल में इसके कार्तिपय उदाहरण हों चुके हैं। वेदों के सम्बन्ध में 
एहन्दुओं की यह धारणा है ।क वे किसी व्यक्तिवेशेष की रचना अथवा 
युस्तक नहीं हैं। वे ईश्वर की अनन्त ज्ञानराशी हैं जो किंती समय 
व्यक्त और किसी समंथ अध्यक्त होती हैं। सायनाचार्य ने एक स्थान 


द्र्ट जप 


सारत सम बकानन्द 


पर छिखा है, “ यो वेदेम्यों अखिलं जगत्‌ निर्मम -भिसने वेदज्ञान के: 
प्रभाव से सारे जगत की सृष्टि की है । वेद के रचयिता को कभी किसी! 
ने नहीं देखा | इसलिए इसकी कल्पना करना भी असम्भष है। ऋषियों: 
ने केवल इन सब बातों को प्रत्यक्ष किया था। मन्नत्रद्ृष्ठा ऋषियों न, 
अनादि काल से स्थित वेदों का साक्षात्कार किया था। 


ये ऋषिगण कोन थे ! वात्स्यायन ने लिखा है जिसने यथाविहितः 
धर्म की अनुभूति की है, वह म्लेच्छ होने पर भी ऋषि, हों सकता है। 
इसीलिए प्राचीन काल में, वेश्यापुत्र वशिष्ठ, धीवरतनय व्यास, बासीसुत 
नारद प्रभुति ऋषि कहलाते थे। सच्ची बात यह है कि धर्म का 
साक्षात्कार होने पर किसी प्रकार का भेद्‌ नहीं रह जाता | उपर्युक्त. 
व्यक्ति यदि ऋषि हो सकते हैं, तो आधुनिक कुढीन बाह्मण तुम और 
भी उच्च ऋषि हो सकते हैं; इसमें सन्देह ही क्या. 
ऋषि--वेद दही. है ! इसी ऋषित्व के छाभ करने की चेष्ठा कीजिये । 
उसमे सभी | अ समस्त संसार आपके सामने स्वयें ही नत हो' 
अधिकार है | जायेगा । 
यही वेद हमारे एकमात्र प्रमाण हैं--इनमें 


सबका अधिकार है । 


यथेमां वार्च कल्याणीमावदानि जनेभ्य; । 
बहाराजन्याभ्याँ झुद्गाय चायीय च स्वाय चारणाय ॥* 


# झुक्क यजञवंद, माध्यन्दिनीया शाखा, २६ अ०, २ मंत्र ! 





ज९छ 


हमारा जन्म-प्राप्त धर्म 


क्या आप हमें वेद्‌ में ऐसा कोई प्रमाण दिखला सकते हैं, जिससे 
यह सिद्ध हो जाय कि वेद में सबका अधिकार नहीं है ! पुराण में 
लिखा है कि वेव्‌ की अपुर शाखा में अमुक जाति का अधिकार है 
“या उप्तका अमुक भेश सतयुग के लिए और अमुक अंश कलियुग के 
! लिए है; किन्तु वेद में तो इस प्रकार का को जिक्र नहीं है। क्या 
कोई नोकर कभी अपने मालिक को आज्ञा दे सकता है रम्मति, पुराण, 
तंत्र वहीं तक ग्राह्मय हैं, जहाँ तक वे वेद्‌ का अनुप्तोदन करते हैं। ऐसा 
न होने पर वे अग्राह्म हैं। ड्रिन्तु आजकछ हम छोगें ने पुराण को वेद 
की अपेक्षा श्रेष्ठ सप्रग्ष रखा है | वेदों की चर्चा तो बब्ूल प्रान्त में 
लोप ही हो गई है। में वह दिन शीघ्र देखना चाहता हूँ जित्त दिन 
प्रत्येक घर में शाल्य्राम की मूर्ति के साथ आबाल बृद्धवनिता वेद की 
'पूजा करते दृष्टिगोचर होंगे । 


वेद के सम्बन्ध में पाश्चात्य विद्वानों के सिद्धान्तों में मेश छुछ 

भी विश्वास नहीं है| वे बेंदों का समय कभी छुछ निर्णय करते हें। 
न्वंठ उसे बदलकर फिर एक हज़ार वर्ष पीछे घसीठ . 

वेदों ३४३१: हे जाते हैं। ऊपर कह आये हैं कि पुराण वहीं तक 
न ग्राह्म हैं, जहँँ। तक वे वेदों का समर्थन करते हैं। 
पुराणों में ऐसी अनेक बातें हैं, जिनका वेदों के साथ मेह नहीं खाता 
जैसे, पुराण में लिखा है, कोई दूस हजार वर्ष और कोई वीस हजार 
बर्ष जीवित. रहता है । किन्तु बेड में लिखा हे “ शतायुर्वे पुरुष: । ? 
इस मतभेद में वेदबाक्य ही ग्राह्म हैं। ऐसा होने पर भी पुराणों में योग, 
अक्ति और ज्ञान की अनेक सुन्दर सुन्दर बे देखने में आती हैं। 


पथ 


बारत सें विवेकानम्द 


भन्त्र का वास्तविक अर्थ हे शास्त्र, जेसे कापिक तन्त्र; किन्तु इस स्थान 
पर में तन्‍्त्र शब्द का उसके वर्तमान प्रचालित अर्थ में व्यवहार करता. 
है। बौद्धर्मावलम्बी नुपतियों फे शाप्तनकाक में वैदिर यज्ञों का 
छोप होने पर राजबुण्ड के भय से कोई हिंसा नहीं कर सकता था, . 
किन्तु अन्त में बोद्ध धर्म में ही इन यज्ञों का सुन्दर सुन्दर अंश गुप्त 
रूप से सम्मिलित हो गया--इसीसे तन्‍्तों ही उत्पत्ति हुई। तन्त्रों में | 
वामाचार प्रभति बहुत से अंश ख़राब होने प९ भी, तनत्रों को छोग 
जितना खराब समझते हैं, वे उतने खराब नहीं हें । वास्तविक बात तो 
यह है ।$ वेद्‌ का बाह्मण भाग ही परिवर्तित होकर तन्‍्त्रों में वर्तमान 
है। वर्तमान काछ की पूजा-विधियाँ और उपासना-पद्धति तन्‍त्रों 
के अनुध्षार होती है। अब हमें अपने धर्म के सिद्धान्तों पर भी थोड़ा 
विचार करना चाहिए। 


हमारे घर्म के सम्प्रदायों में अनेक विभिन्नताएँ होते हुए भी 

बहुत पेक्‍्य है। प्रथम--सभी सम्प्रदाय तीन चीजों का अस्तित्व 
स्वाकार करते हैं--ईश्वर, आत्मा और जगत | ईश्वर वह है, जो 
अनन्तकाल से जगत का सुजन, पालन और संहार करता आ रहा 
है । सांख्य-इर्शन के अतिरिक्त सभी इस सिद्धान्त पर विश्वास 
करते हैं! असंख्य जीवात्माएँ बार-जार श्री! घारण कर जन्म-मृत्यु 
के चक्र में घूमती रहती हैं। इसी को संसाग्वाद्‌ या पुसर्जन्मवाद्‌ 
कहते हैं। इसके पहचात्‌ ग्रह अनादि अनन्त 


नम जगत है । कुछ छोग इन तीनों को भिन्न-भिन्न, कुछ 
समूह । इन्हें एक ही के भिन्न भिन्न तीन रूप ओर कुछ 


ण९दे 


हमारा जन्म॑-प्राप्त धर्म 


लोग अन्य प्रकारों से इनका अस्तित्व स्वीकार करते हैं, किन्तु इन 
तीनों का अस्तित्व सर्वभान्य है । यहाँ पर यह स्मरण रखना 
चाहिए कि चिरकाल से हिन्दू आत्मा को मन से पृथक मानते 
आ रहे हैं । पाइचात्य विद्वान मन के अतिरिक्त किसी चीज की कल्पना 
नहीं कर सके | वे छोग जगत की आनन्दपूण, सम्भोग करने की चीज 
समझते हैं | प्राच्य छोगों की जन्म से ही यह धारणा होती हे कि यह 
संसार नित्य पावितनर्शाल्ल तथा दुःखपूर्ण है। इसे कुछ भी नहीं 
रखा है। इसीलिए पाइचात्य ठोग संघबवद्ध कर्म में विशेष पु हैं ओर 
प्राच्य छोग अन्तर्गत के अन्वेषण में ही विशेष साहस बिखाते हैं। 


जो कुछ भी हों, इस स्थान पर हिन्दू धर्म की दो एक बातों की 
आलोचना करना आवश्यक है। हिन्दुओं में अवतारबाद प्रचालित है। 
वेदों में हमें केवल मत्स्य अवतार की ही कथा देखने में आती है, इस 
अवतारबादु का वास्तविक अर्थ मनुष्य-पूजा हुँ--मनुष्य के भीतर 
ईश्वर का साक्षात्‌ करना ही ईश्वर का वास्तविक साक्षात्कार करना है । 
सभी लोग इस पर विश्वास करते हैं या नहीं, यह कोई विचारणीय विषय 
नहीं है | हिन्दू प्रकृति के द्वारा पक्ाति के ईश्वर तक नहीं पहुँचते, वें 
मनुष्य के द्वारा मनुष्य के ईश्वर के निकट जाते हैं। श्सके बाद मूर्ति- 
पूना | शाज्रों में लिखित उपास्य पञ्च देवताओं के अतिरिक्त अन्य 
बेकता केवल पवों के भिन्न भिन्न नाम मात्र हैं। और ये पाँच देवता 
भी उसी एक भगवान के भिन्न नाम मात्र हैं । यह मूर्तिपूजा 
हमारे सध शास्त्रों भें अथसाधम मानी गई है, किन्तु इसका थह्द तात्पयः 
नहीं है ।क मूर्तिपूजा करना गृह़त है। इस मूर्तिपूजा के भीता नाना 


' ५९७ 


भारत में विवेकानल्द 


प्रकार के कुत्सित भार्षों के प्रवेश कर ठेने पर भी 
3483:33806:: मैं उसकी निन्‍दा नहीं कर सकता । यदि उस्ती मूर्ति- 
संस्कारकंगण । पूजक बाह्मण (श्रीरामक्ृष्ण) की पद्घूलि में न पाता 

तो आज मैं कहाँ होता १ वे सुधारक जो मूर्तिपूजा 
की निन्‍्दा करते हैं, उनसे मैं कहूँगा, याद आप बिना किसी मूर्ति की 
सहायता के ईश्वर की उपासना कर सकतें हैं, तो आप भले ही वैश्ता 
कीजिये, किन्तु जो छोग ऐसा नहीं कर सकते हैं आप उनकी निन्‍्दा 
क्यों करते हैं १ संस्कार तो केवक पुराने मकान का जीर्ण-संस्क्ार भान्र 
है। जीर्ण-संस्कार ही जानें पर और उसकी क्‍या आवश्यकता ! किन्तु 
सुधारक एक स्वतन्त्र सम्प्रदाय का सेगठन करना चाहते हैं । अस्तु । 
उन्होंने एक बड़ा कार्य किया है और ईश्वर उनका मंगल करें । किन्तु 
आप लीग अपने को क्‍्यें समुद्य से प्रथकू करना चाहते हैं ! हिन्दू नाम 
लेने ही से क्यों कज्जित होते हैं | हम अपने जातीय जहाज़ पर चढ़े हुए 
हैं, जिसमें एक छिद्र्‌ हो गया हैं, हम सब लोगों को मिलकर उसे बन्द 
कर देना चाहिए। अगर न कर सके तो हम लोगों को एक संग डूब 
मरना होगा। बाह्मणों को भी में कहना चाहता हूँ कि आप भी बुथा 
अभिमान न करें, कारण शास्रों के अनुतार आपमें भी अब बह्नत्व 
बाकी नहीं रह गया, कारण आप भी इतने दिनों से म्लेच्छ राज्य में रह 
रहे हैं। यादे आप लोगों को अपने पूर्वजों की कथाओं में विश्वास है, 
ते जिस प्रकार प्राचीन कुमारिल भट्ट ने बौद्धों के संहार करने के अमि- 
प्राय से पहले बोद्धों का |िष्यत्व महण किया प्र अन्त में उनका 
हत्या के प्रायश्वित में उन्होंने तुषाधे में प्रवेश किया, उत्ती प्रकार 


श्ज्स अं 


इमोरा जन्‍्म-प्राप्त धमे 


आप भी तुषाप्नि में प्रवैश कीजिये । यादि ऐसा न कर सके तो 
अपनी दुर्बंठता स्वीकार कर सर्वताधारण को उनका प्रकृत अधिकार 
दूँ दीजिये । 


५०९, 


